प्राप्ति-स्थान--- 
?१--श्रीकृष्ण जैन 
४५३७ पहाडी धीरज, देहली 
२--श्री पादवेनाथ दि० जैन मन्दिर 
बाधाजी की वगीची (वर्फजाना के पीछे 
सब्जी मण्डी, डी 


मुद्रक-सम्राट्‌ प्रेस, 
पहाडी धीरज, देहर्ल 


| अनण । 5 


तात्विक-विचार 
कप लेखक-- 


अजितकुमार शाम्त्री 


सम्पादक-जन गज + 





प्रकाशक-.- 


श्रीकृषा जेन 


मंत्री-भी शास्त्र स्वाध्यायशाला 


) 

| 

४ 

| बआाबाजी की बगीची (बर्फ खाने के पीछे) 

! सब्जी सण्डी, दिल्ली 

५ भारतीय <.६.. - दर्शन क्रेब्न्र 
» छूथे पुर 


» प्रथम आवत्ति | चैत्र शु० १३ मगलवार . [ मूल्य ४-आने 
१००० $ वीर स०ए४ं८८ दि० १७-४-६२ ( डाफ खर्चे १४ न 


श्री दि० जेन पाइवेताथ सन्दिर 
6 
७ 


$.७-७-9-9-9०9-9-9-9 (-9-9-9-9-9-9-9-9-9--9-9-0-0०-0-9- 


दोशब्ू 

ज॑नधर्म अपने अकाव्य सिद्धान्तो के द्वारा समय-समय पर होने 
वाले दार्शनिक तथा राजनैतिक प्रहारों से अव तक वक्षुण्ण बना रहा है । 
किन्तु आज हमारे कुछ भहानुभाव आ० कुन्दकुन्द की रचनाओं का आधार 
लेकर अपने एकान्त विचारों को जन धर्म ' पर थोपना चाहते है, यह 
ऐसा प्रहार है जो बाहर से नही किन्तु भीतर से हो रहा है और मिल 
कर हो रहा है । उसका प्रतिरोध करना प्रत्येक जैन का करतंव्य है। श्री 
'प० अजितकुमार जी शास्त्री देहली ने 'तात्विक विचार! पुस्तक लिख कर 
उसी दिला की श्रोर प्रयास किया है। निश्चय व्यवहार का समन्वयात्मक' 
विश्लेषण, निमित्त और उपादान की कारये के प्रति सार्थकता, नियतिवाद 
की अयधार्थता आदि अनेक विपयो की पुस्तक में चर्चा की 
गई है। | 

जऊनधमं का साधारण ज्ञान रखने वाला व्यक्ति भी नयो की 
सापेक्षता को समझ सकता है । व्यवहार और-निरचय ये दो नय हैं 
और एक दूसरे के पूरक हैं। नय सदा आशिक सत्य का ही श्रतिपादन 
'करता है । मूल मुद्दा यह है कि ,क्या निश्चय नय वस्तु को सर्वाश ग्रहण 
करता है या किसी एक अश को ? यदि सर्वाश को ग्रहण करता है तो 
धह नय नही प्रमाण कहलायगा | यदि'एक अश को ग्रहण करता है 
तो बह पूर्ण सत्य कैसे ? यही तर्क व्यवहार भय के विपय में है। अत 
था तो दोनो आँशिक सत्य हैं या फिर दोनो ही मिथ्या। किसी एक 
चय को सत्य बता कर दूसरे को भूठा कहना महज हिमाकत है और 
कुछ नही । पंचाध्यायीकार हमे कहते है कि दोनो नयो से वस्तु स्वरूप 
को समझ कर जो मध्येस्थ रह जाता है वही आत्म-स्वरूप का लाभ 
करता है। किन्तु जब यह कहा जाता है कि व्यवहार नय को छोड 
कर निदचय नय को ग्रहण करना चाहिए। तब भध्यस्थता की वात 


ड 
ड 


ईे 


नही रहती और मध्यस्थ न रहते से आत्म-स्वरूप की प्राप्ति नहीं 
हो सकती । 

इसी प्रकार निमित्त उपादान वाह्य गौर अभ्यन्तर दो कारण 
हैं जो मिल कर कार्य पंदा करते हैं किन्तु प्रयोजनवश जब उपादात्र पर 
जोर दिया जाता हैं तो निमित्त कारण को गौण कर दिया जाता है 
बौर प्रयोजनवश जब' निमित्त पर जोर दिया जाता है तो उपादान को 
गोण कर दिया जाता है।,लेकित सर्वेधा किसी एक ही कारण पर 
घोर देना कार्य कारण भाव-अनभिज्ञता प्रकट करना है! है 

नियतिवाद को तो स्पष्ट ही जैन शास्त्रों मे ३६३ पाखण्डों मे 
गिनाया है । उससे वचने के लिए कुछ विद्यत्‌ यह कहते भी सुने जाते 
हैं कि जिस नियतिवाद को पाखण्डो मे गिनाया हे । उसमे कार्यकारण भाव 
को छोड दिया गया है जब कि हमारे नियतवाद में कार्य कारण भाव 
के लिये स्थान है। पर यह केवल आत्म-प्रवव्चना है। जिस पाखण्ड 
में कार्य कारण भाव को स्वीकार नही किया गया वह स्वभाववाद है 
नियतिवाद की तरह स्वभाववाद भी ३६३ पाखण्डो में है। भत' नियति- 
वाद पाखण्ड मे और आज के नियतिवाद मे कोई अन्तरःनही है। साधारण 
'अनता को भुलावे मे डालना विद्वानो को झोभास्पद नही । ह 


' खैर, इन सभी विपयो की विस्तृत चर्चा इस पुस्तक में की गई है। 
१० अजितकृमार जी शास्त्री मजे हुए विद्वान हैं। उनकी लेखनी सयत है । 
प्रतिपक्षी के लिए उनके वडे उदार विचार है फिर भी उन्हे कभी-कभी 
विरोधी मित्र श्रसहिष्णुता से याद करते है। 


यह पुस्तक लिख कर प० जी ने जिज्ञासु समाज का बडा 
उपकार किया है ।डसकेसलए-समा[ज उनका आभारी रहेगा। 

--लालबहादुर शास्त्री 

एम० ए० साहित्याचार्य, 


आव-वक्तव्य 


कैंवल-ज्ञान द्वार स्पष्ट, निभन्‍्त पररिज्नात विषथे को “सिद्धान्त 
कहते हैं, अत जिनवाणी को, जो कि ग्रुरु-परम्परा से इस समय भी 
उपलब्ध है, 'सिद्धान्त' माना जाता है। ज्ञानधारा मे स्थाद्वाद और भाचरण- 
चारा मे अहिंसा उसे सिद्धान्त का मुस्य रुप है। जिनेन्द्र देव के श्रद्धालु भक्त 
को जिनवाणी का प्रेतिंपांदित सिद्धान्त विना-किसी धर्की या 'ननु न चे! 
के हृदय से स्वीकार करना चाहिए । धोंखां खा जाने वालो अपनी 
स्वल्प-बुद्धि-जनित कुतक से जो व्यवित उस जिनवाणी को तोड-मरोड 
कर विरूप करने का य्न करे, वह व्यकित जन सिद्धान्त का श्रद्धालु 
कंसे कहा जा सकता है ? 


श्री कहान जी स्वामी इस संमय के एक प्रभावशाली विद्वान वक्ता 
हैं, उन्होने श्री कुन्दक्कुन्दाचार्य के अन्थो का अध्ययन करके जो अपनी 
श्रद्धा तथा ज्ञान आचरण मे क्रान्तिकारी परिवर्तत किया है, उनके उस 
महान त्याग का मूल्य अकन करना गलती है'। परल्तु ऐसी प्रतीत “होता 
है कि अभी तक उन्होने कुछ संद्धान्तिक बातो को जिनवाणी-अनुसार 
सिद्धान्त रूप मे न लेकर 'साध्यान्त” रूप मे ग्रहण किया है और जैत्त 
सिद्धान्त से अनमेल होते हुए भी उनका ही अचार कर रहे हे। इस 
तरह जहा वे स्वय तथ्य-अश से कुछ दूर है, वहाँ उनके अनुयायी भी 
तथ्य-अश से दूर होते जा रहे हे । इस संद्धान्तिक विमान्यता से एकसूत् 
गु था हुआ दि० जैन समाज अनैव्य (विरोधी दलवन्दी) का लक्ष्य 
वन गया है। 
. , मैं आंशावादी हूँ, अत मुझे विश्वास है कि अभी तक किसी विद्वान 
पसिद्धान्त-वेत्ता ने उनके सदिग्ध विषय का उनके सामने हृढता से थ्रुव्ति- 


हद 


युवेते निरास नहीं किया, अन्यथा श्री कहाने जी स्वामी उन सैद्धान्तिक 
भैलतियो को सुर्धारने में देरे न करते । जो विंदान्‌ उनके निकेट सम्पर्क 
में आयगे,, उन्हेंने सैद्धान्तिक विद्वान के निर्मीक कर्तव्य का पौलन नहीं 
कियो _ । 


अपने उन मित्र विहानो के लिए तो कुछ भी लिखनी व्यर्थ है 
ब्योकि वे सिद्धान्त को स्वय जाने हुए हैं, उनकी आन्तरिक श्रद्धा 'भी 
उसी के अनुसार है। उन्तके सामने जब कभी भी वार्ता, होगी तो उन्हें 
अपनी गलती स्वीकार करते देर न लगे. । रही श्री कहान- जी स्वागी 
की वात, सो श्री कहान जी स्वामी सोनगढ से बाहर , आकर 
किसी सुविधा-जनक स्थान पर चर्चा करे तो उनके लिए ,स्व-पर-हित 
की हृष्टि से वह सुगम मार्ग रहेगा अन्यथा यह चर्चा सोनगढ जाकर ही 
करने की योजना विचाराधीन है। श्री प० वशीघर जी व्याकरणाचार्य 
बीना 'की लेखमाला समाप्त हो जाने (पर उस योजना को कार्योन्वित 
किया जाएगा । 


अभी गत मास इन्दौर-निवासी प्रसिद्ध विद्यात्‌ प० श्री जीवन्धर 
जी न्यायतीर्थ-लिखित जैन तत्व विवेक' पुस्तक प्रकाशित हुईं है।. उसी के 
साथ मुझे भी कुछ लिखने की प्रेरणा की गई थी। उपयोगी समय को 
हजम कर जाने वाले कठोर परिश्रम-साध्य प्रेस कार्य से इधर-उबर का 
गरीडा समय निकाल कर मेंने कुछ लिख दिया । स्थानीय सज्जनों _की 
प्रेरणा से उसी सैटर मे कुछ और नया मेठर लिखकर यह पुस्तक तैयार 
की है । इसमे किसी विद्वाचर या श्री कहान जी स्वामी के सडन की पद्धति 
नहीं अपनाई गईं । यह तो विवाद-गस्त विपयो पर सँद्धान्तिक प्रकाश 
डालना मात्र है। आज्ञा है पाठक महानुभाव इससे लाभ उठावेगे। 


इससे प्राय सभी प्रमाण श्री कुन्दकुन्द आचार्य के ग्रत्थो के दिये 
है क्योकि श्री कहान जी स्वामी की श्रद्धा उन ही ग्रन्थों पर विशेष है । 


६ 


प्रत्येक जन नर नारी बीतराग देव की प्रतिमा द्वारा अपने शुद्ध आत्म- 
स्वल्प का दशन तथा सनेन करने के लिए प्रतिदिव मन्दिर भे जाता 
है । वहाँ पर वह वीतराग प्रतिमा का देन, वसंत, पुजन करता है । 
सामायिक, स्वाधष्याय करता है | एवं अपने चारित्रशोधन के लिये मच्च, माँस 
मधु के खान-पान का त्याग करता है, अहिसक आचरण के लिए रात्रि- 
भोजन नहीं करता, जल छान कर पीता है, इत्यादि 'जैन-सस्कृति श्रव 
तक चली आ रही हैँ! इस तरह देव ग्रुरु शास्त्र को भात्मशुद्धि को 
निर्मित्त मातकर ही जैन सस्कृति अब तक जीवित रही है। यर्दि 
निमित्तकारण कार्यकारी न हो, तो यह ज॑न-सस्कृति निरर्थक मानी 
जाकर विलुप्त हो जायगी । | क कक 


इसके सिवाय श्री कहान जी स्व/मी को एक यह वात भी ध्यान में 
रखता उचित है कि एकान्तवाद मिथ्यात्व का मूल हूँ। जैन-सिद्धास्त 
अनेकास्तवाद रूप हैं! अत आपकी मान्यता तथा प्रचार में किसी भी 
प्रकार का एकान्त पक्ष का फीपणा न होना चाहिए । एकान्त-मान्यता 
की पुष्टि श्री कुन्दकुन्द-आचार्य-प्रणीत ज्ञास्त्र भी नही करते । 


श्रद्धा और ज्ञान की सफलता चारित्र मे निहित है । श्रद्धालु आात्म- 
ज्ञानी यदि चारित्र का आचरण न करे, तो करोडो भव तक उसे ससार 
में भ्रमण करना पडता है। जब भी कोई भव्य-आत्मा मुक्त होगा तो 
उसे असुत्रत महान्नत आदि चारित्र का आश्रय अवश्य लेना पड़ेगा । 
अंत श्री कहान जी स्वामी को विचार, आचार तथा प्रचार में श्री कुत्द- 


कुन्द आचार्य का अनुकरण करना चाहिये । 
“-मजितकुमार शास्त्री 


नक्िका-" 


ते 
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जीप ,परुगल, घर्म, सवर्म, आकाम कौर णातव उन चह द्रब्यों का 


ण्प 


समुदाय जात कहवाता है। ३४३ घनाएणु प्रमाण लोकाकाद है, उससे 
छहीं प्रव्य 2 । उसने बाहुर सय और केवल पाकाण द्वम्य है, इस कारण 
उसका साग जलोकाझाद है । 

प्रत्येक द्ग्य गुणपर्याथमम होता है । उसका प्रस्तित्य उत्ताद व्यय 
प्रौव्य-स्तरूप है । सदजुपार प्रत्येवा पदार्थ अपने शुणों की ध्रूवता(अधिना- 
शीपग) के कार्य नित्य है और झपती पर्वाय के कारण प्रतिक्षण 
उत्पति-विद्यायशील भी है । श्री कुन्द कुन्ट जाचार्य ने परचान्तिकाव भे 
विसा ऐ--- | 

दब्प गज्ासबिय, उप्यादध्ययघुवत्तसजुत्त । 

गुधपर्णयापय था, जे ते भणपति सब्यप्टू 0१० 

मारी-सथ्‌ लहण वाजा दृव्य है उत्याद व्यय श्रौय्य रुए द्व्य है 
अपया ही पुण पर्याय बाला २५ उसे सवग भगपान ने द्ृब्य कहा हैं । 

पाजयपिजुर रण, दृब्यवितुत्ता थ पज्जया णरियि | 

दोए धपप्णभूर भाव समंगा परपति ॥ २ श॥। 

दस्पंप दिया ण॑ भुणा गृरेहि दण्य विणा ण सनवदि । 

शापदितशों भायों सस्पेयुगाण हयदि तम्हा तह ३॥। 

मोती “अयर्था्व ही दिया 25४ नहीं रोना और प्रध्य थे! पिनां पर्याय 
का है. मे । एव जस्य हच्य छीएे पर्यादर समापन एण गय) # । उपा 


3 


र्‌ 


द्रव्य के बिना गुण नही होते और गुणों के बिना द्रव्य नहीं होता, इस 
लिए द्रव्य और गुणों का एकत्वभाव है | 

इस प्रकार श्री कुन्दकुन्द आचार्य के लिखे अनुसार ग्रुण द्रव्य भौर 
पर्याय की एकता है, इनको परस्पर में भिन्न करना असभव है । 


द्रव्यो के दो भेद 


उक्त छह द्रव्यों मे धर्म, अधर्, आकाश, काल ये चार द्रव्य शुद्ध 
हैं । सदा स्वभाव रूप से इनका परिणाम होता रहता है। किन्तु जीव 
और पुद्गल द्रव्य मे स्वभाव और विभाव दोनो तरह का परिणाम 
हुआ करता है । जीव जब तक पुदुगल द्वव्य (कर्म तथा नोकमं) के सवध से 
विकृृत ससारी बना रहता है तव तक उसका अशुद्ध प्रिणमन होता 
रहता हे। जब वह कर्म नोकर्म से मुक्त हो जाता हैं तब 
वह॒ सदा के लिये शुद्ध स्वाभाविक परिणमनवाला वन जाता है। 
पुद्गल जब परमाणु रूप मे रहता हे तब उसका शुद्ध परिणमन होता है, 
जब वह अन्य परमाणु से सम्बद्ध हो कर स्कन्ध वन जाता है, तब उस 
का अशुद्ध परिणमन होता है । कार्माण तथा त्ोकार्माण स्कन्‍न्ध जब जीव 
से सम्बद्ध हो जाते हैं तब कर्मो के तथा शरीर के रूप मे उनका 


और भी अधिक अशुद्ध परिणमन होता हे । 
स्वतंत्रता परतंत्रता 


प्रत्येक द्रव्य यद्यपि अपने स्वरूप से स्वतत्र अविनाशी हे । अगरुलघु 
गुणों की अपेक्षा उसका परिणमन स्वतत्र हुआ करता है, परन्तु इसके 
सिवाय समस्त द्रव्य अपने परिणमन मे अन्य द्वव्यों के सहयोग की भी 
अपेक्षा रखते है । तदनुसार अपने प्रदेशों मे रहते हुए भी प्रत्येक 
द्रव्य को अपने रहने के लिये आकाश द्रव्य का वाहरी सहयोग 
-अवद्य लेना पडता है, वह द्रव्य चाहे शुद्ध हो या बशुद्ध, जड हो 
था चेतन । क्रियाशील जीव पुदगल द्रव्यो को शुद्ध तथा अशुद्ध ढोनो 


डरे 


अ्रवस्थाओ में स्थातव से स्थानान्तर रूप क्लिया करने में ध्मंद्रव्य की 
बाहरी सहायता अवश्य लेनी पडती है और एक स्थान पर ठहरने में 
अधर्म द्रव्य की वाहरी सहायता लेनी पडती है। तथा प्रत्येक शुद्ध या 
अशुद्ध द्रव्य को अपने परिणंमन(व्यञ्जन पर्याय) के लिये बाहरी 
सहयोग काल द्रव्य का अनिवाय रूप से लेना पडता है। इस सहायता 
या सहयोग के कारण प्रत्येक द्रव्य आंशिक रूप से परतत्र भी है 


सर्वथा स्वतत्र नही है । इस तरह स्वतत्नता, परतत्रता प्रत्येक द्रव्य 
में स्वाभाविक रूप से है। 


इस विपय को श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने पचास्तिकाय “मे निम्न- 
लिखित रूप से लिखा है--- - 

उदय जह मच्छाणु गमणाणुस्गहयर हवदि लोए। 

तह जीव पुण्गलाण धम्म दव्व वियारोहि ॥८५॥ 

जहू हवदि धम्मदव्ब तह त जारेह दव्वमधम्मक्ख । _ 

ठिदिकिरियाजुत्ताण कारणभूद तु पुढवीव ॥८६॥ 


यावी--जिस प्रकार जल उदासीन रूप से, चलने वाली मंछलियो को 
चलने में सहायक होता है, उसी तरह क्रियाशील जीव पुदुगलो को उस 
हलन चलन क्रिया मे धर्मद्रव्य उदासीन रूप से सहायक होता हे ! इसी 
प्रकार ठहरने वाले जीव पुदूगलो को उदासीन ल्‍लूप से पृथ्वी की तरह 
अधर्म द्रव्य सहायक होता है । 
जिस तरह जल में मछली स्वय चलती है, उसे बलपूर्वक जल नही 
चलाता परन्तु यह तो निश्चित बात है कि जल की सहायता के बिना 
मछली सूखी पृथ्वी पर एक गज भी नहीं चल सकती यानी--मछली 
को अपने चलने मे जल की सहायता लेना अनिवायं है। इसी तरह 
जीव पुद्गलो को झाने, जाने, उडने, गिरने, हिलने आदि क्रिया में धर्म 
द्रव्य की सहायता मित्रना अनिवार्य है, बिना धर्म द्रव्य की सहायता के 
कोई भी जीव या पुद्गल एक इच भी चल फिर नही सकता । 


है 


मुक्त जीव का ऊध्वेगमन 


जीवका स्वभाव ऊपर जाने का है इसीलिये जब ससारी आत्मा 
अपना कर्म-वन्धन तोड देता है तव' वह्‌ स्वभाव से ऊपर जाता है, परन्तु 
जाता वही तक है जहाँ तक धर्म द्रव्य उसको सहायक मिलता है । लोक 
से वाहर धर्म द्रव्य न होने से मुक्त जीव को लोक शिखर पर रुक 
जाना पडता है । 
श्री कुन्दकुन्दाचार्य और श्री अमृतचन्द्र सूरि की वाणी मे पढिये-- 
जादो अलोगलोगो जेसि सब्भावदो य गमणठिदी । 
दोवि य मया विभत्ता अविभत्ता लोयमेत्ता य ॥5७॥। 
यानी--जो धर्म अधर्म द्रव्य जीव पुदुगलो को चलने ठहरने मे 
सहायक निमित्त कारण हैं, उनके ही कारण आकाश द्रव्य का लोक 
ओर अलोक रूप मे विभाजन (चटवारा) हुआ है। दोनो स्वयं अवि- 
भक्त (अभिन्‍न एक एक) है और लोकाकाश के वरावर है। 


इस गाया की टीका मे श्री अमृतचन्द्दें सुरि लिखते हैं--- 
तन जीवपुद्गलौ स्वससत एवं गतितत्पृवस्थितिपरिंणामापन्‍्नौ । 


तयोरयदि गतिपरिणाम तत्पुर्वेस्थितिपरिणा्स वा स्वयमनुभवतोर्बहिरज्ध 
हेतु धर्माघमाँ न भवेताम तदा तयोनिरग्गलगतिस्थितिपरिणामत्वाद- 
लोके5पि वृत्ति केन वार्येत्‌ । 

यानी---जीव और पुद्गल गमन करते है और गमन करने के 
पश्चात्‌ ठहर जाते है । उन दोनो द्रव्यो के स्वय गसन करने श्रौर ठहरसे 
मे बहिरज्भ (सहायक निमित्त) कारण यदि धर्म श्रधर्म द्रव्य नहो तो 
उनके अलोकाकाश से भी स्वतस्त्र स्वच्छन्द गमच करने शोर ठहरने को 
कौन रोके । (अर्थात्‌ उन्हे, अलोकाकाश मे भी पहुँचने मे कुछ रुकावट 
न होती) । 

गमन और ठहरने मे वहिरण सहायक कारण घर्म अधम द्रव्य ही 
हैं, आकाश द्रव्य नही हे, इस बात के समाघान मे श्री कुन्दकुन्दाचार्य 


न 


ने पचास्तिकाय मे ६२ से ६५ तक ४ गायाये लिखी ई उनमे से ग्रहाँ 
केवल एक गाथा देते हे--- - 
जदि हवदि गमणहेदू आगास ठाणकारण तेसि | के के! 
- पसजदि अलोगहाणी, लोगस्स , य अत परिवुड्ढी ॥६४॥ 
अर्थ--यदि जीव पुदूगलो के गमन जौर स्थिति में जाकाण द्॒व्य 


वहिरग कारण हो तो अलोकाकाश की हानि और लोकाकाश को वृद्धि 
का प्रसग (अवसर) आ जायेगा । ॥ 


५ 


इसी गाथा के स्पष्टीकरण मे श्री अमृतचन्द्र सुरि लिखते है-- 

यदि गतिस्थित्योराकाशमेव निमिच्मिष्येतु, तदा तस्थ सर्वेन्न सदृ- 
भावाज्जीवपुद्यलाना गतिस्थित्योनि.सीमत्वात्मतिक्षएमलोको होयते । 

यानी-जीव पुदूगलो की गति और स्थिति में आकाश को ही 
निर्मित्त फारण माना जाय (श्री कहान जी स्वामी तथा प्‌ फूलचन्द जी 
यहा पर निर्मित्त कारण के स्पप्ट उल्लेख पर दृष्टिपात करके, 'निमित्त 
कारण की अकिचित्करता की धारणा बदलने की कृपा करे) तो आकाश 
के सर्वत्र (सब जगह) विद्यमान (मौजूद) होने से जीव और पुदंगलो के 
चलने फिरने ठहरने की सीमा न रहेगी. इस फारण प्रतिक्षण प्रलोका- 
का कम होता जायगा १ 


नियमसार मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य स्पष्ट लिखते हेँ-. 


जीवाण पुग्गलाण च॑ गमण जाणहि जावधम्मत्यी । 
घम्मत्यिका श्रभावे तत्तो परदो शर॒ गच्छति ॥१८ो४८॥। 


यानी--णीवों और पुदंगलों का गसन वही तक है जहाँ तक कि 
धर्मास्तिकाय है। उसके उपर वर्मास्तिकाय न होने में जीव पुद्गल लोक 
से ऊपर नही जाते | 


रे 


यहाँ श्री कुन्दऊुन्द ने वही बात ' लिखी है, जो श्री उमास्वाणी से 
'घर्मास्तिकायाभावात' सुन भे कही है । 


६ 


इसी तरह श्री कुन्दकुन्द आचार्य तथा अमृतचच्द्र सूरि यह स्पष्ट 
वतलाते है कि मुक्त जीव मे लोकाकाथ के वाहर भी जाने की शक्ति या 
योग्यता तो है परन्तु अलोकाकाश मे वर्म द्वव्य न होने से मुक्त जीव का 
ऊध्वेगमन लोकके वाहर नही हो पाता | लोकाकाञ् के वाहर धर्म द्रव्य रूप 
निमित्त कारण के अभाव के कारण सिद्धो को लोकभिखर पर रुक जाना 
पडता है। यानी मुक्तजीव अपनी असीम ऊध्वंगमन शक्ति के कारण लोक- 
शिखर से ऊपर भी जा सकते थे, किन्तु धर्मास्तिकायाभावात्‌ (धर्मास्ति- 
काय न होने से) वे वहाँ नही जा सके । तदनुसार मुक्त जीव लोकशिखर 
पर ठहरते नही अपितु उन्हे वहाँ ठहरना पडता है। 

लोकशिखर पर ही ठहर जाने के कारण मुक्तजीवो मे कोई आध्या- 
त्मिक परतन्त्रता नही आती, न उनके अनत अव्यावाध सुख और अनन्त 
ज्ञान मे कोई बाबा आती है, जिससे सिद्धान्त ग्रन्थों में प्रतिपादित इस 
वास्तविक स्थिति को न माना जावे । 

यदि श्री कहान जी स्वामी तथा उनके मत-समर्थक विद्वान श्री प० 
फूलचन्द जी शास्त्री आवि श्री कुन्दकुन्द आचाय॑ तथा अमृतचर्ध सूरि मे 
श्रद्धा रखते है तो उन्हे पंचास्तिकाय तथा नियमसार के उक्त उल्लेख से 
निर्ित्त कारणकी अकिचित्करता का एकान्त तत्काल बदल देना चाहिये । 


काल द्रव्य 
काल द्रव्य के विपय मे श्री कुन्दकुन्दाचार्य पचास्तिकाय मे लिखते हें- 
कालो परिणामझ्वों परिणामों दव्वकालसम्भूदों। 

दोण्ह एस सहावों कालो खणभगुरो खियदों १००॥ 
अर्थ-जीव पुद्गलो के परिणमन से काल का परिणमन होता है। 
यानी-काल जाना जाता है और जीव पुदुगलों का परिणमन काल द्रव्य के 
निमित्त से हुआ करता हे । यह दोनो का (काल का तथा जीवादि द्रव्य 
का) परिणमन कराना श्रौर परिणमन करना स्वभाव है। काल क्षण- 


भगुर है । र 


७ 


इसकी टीका में श्री अमृतचन्द्र सूरि लिखते है--- 

जीव-पुद्गलाना परिणामस्तु बहिरज्भनिमित्तभुतद्रव्यकालसद्मादे 
सति समृतत्वात्‌ द्रव्यकालसभूत इत्यमिधीयते । 

यानी--जीवपुद्गलो फा परिणमत बहिरगनिमित्तकारणभृत काल 

द्रव्य फे होने पर होता है, इस कारण जीव पुदुगलो का परिखमन काल 

ब्रष्य से होना कहा जाता है । - 

यहाँ भी स्पष्ट रूप से-निम्तित कारण का तथा उसकी सार्थकता 
का उल्लेस है । 

- काल द्वव्य के विषय मे श्री पुज्यपाद आचार्य तत्वार्थ युत्र-के पाचवे 
अध्याय के वर्तनापरिणाम क्रियापरत्वापरत्वे च. कालस्थ ॥ २२॥ सूत्र 
की टीका सर्वार्थ-सिद्धि मे लिसते हे-- 5 १» 

धर्मदीता द्रव्याणा स्वपर्यायनिधृ्तत्त प्रति स्वात्मनेव वर्तमातानां 
चाह्मोपग्रहाद्विना तदवृत्यमावांतु तत्पवत्तनोपलक्षित काल । 

यानी--अपनी पर्याय के परिणमन मे स्वय प्रवृत्ति करने वाले धर्म 
अधर्म आकाश पुदुगल तथा मुक्त जीव एव ससारी जीवो का परिणमन 
बाहरी तिमित्त कारण की सहायता के बिना नहीं हो सकता । उस 
परिणमन में सहायक काल द्रव्य है । कि 

साराण यह है कि जिस त्तरह मनुप्प चलता स्वय है परन्तु वह 
सुगम मार्ग, सडक, पगडडी आदि के बिना (अगाधघ जल मे, खाई पर्वत 
आदि जलप्य ऊप्रड सावड स्थानों में तथा आकाण आदि मे) नही 
चल सकता, उसी तरह शुद्ध द्रव्य धर्म अधर्म, मुक्त जीव आदि तथा पुद्गल 
आदि अशुद्ध द्रव्य अपनी पर्याय पलटने की स्वय शक्ति रखते हुए भी 
काल द्रव्य की न॑ मित्तिक सहायता के बिना परिणमन नही कर सकते । 

आकाझञ्य वव्य ४ 


आकाछ्न द्रव्य का निरुपण करते हुए पचास्तिकायकार श्री कुन्द- 
कुन्दाचार्य लिखते हैं-- 


] 


सन्वेसि जीवाणं सेसाण तह य पुग्गलाण च ! 
ज्‌ देदि विवरमखिल त लोए हवदि आायाय ॥ ६० ॥ 

अर्थ--समस्त (ससारी तथा मुक्त) जीवो को तथा शेप धर्म अधर्म, 
काल और पुदुगलो को जो रहने के लिए खाली स्थान देता हे, वह 
आकाश द्रव्य हे । 

उसकी टीका में श्री अमृतचन्द् सूरि लिखते है-- 

पड्द्रव्यात्मेके लोके सर्वेषा शेपद्रव्याणा यत्समस्तावकाणनिमित्त 
विशुद्धक्षेत्रह्ष तदाकाशमिति । 

यानी--छह द्वव्यात्मक लोक में जो शेप पाच द्रव्यों के समस्त 
अवकाश (स्थान) देने का मिमित्त कारण है वह विशुद्ध क्षेत्र रूप 
आकाश द्रव्य है। (यहाँ टीकाकार ने “निमित्त' शब्द का प्रयोग स्पष्ट 
रूप से किया है) 

साराश यह है कि धर्मादिक द्रव्यों को तथा मुक्त जीवो को भी 
अपने रहने के लिये स्थान आकाश्ष द्रव्य से ही प्राप्त होता है। आत्म- 
प्रदेशों मे रहने वाले मुक्त जीव भी आकाश द्रव्य की' बाहरी सहायता 
के बिना किसी तरह रह नही सकते । इस तरह आकाश समस्त द्रव्यों 
का बहिरग आधार है और समस्त द्रव्य आधेय हैं । 

निष्कर्ष 
इस तरह श्री कुन्दकुन्दाचार्य के द्रव्य-विधान के अनुसार श्रत्येक 
द्रव्य स्वसत्ता के अनुसार स्वतन्त्र होता हुआ भी बाहरी नंमित्तिक 

सहायता के बिना क्षण भर भी नही रह सकता, उसको अपनी स्थिति 
के लिए, परिणमन के लिए तथा रहने के लिये अन्य द्रव्य की नेमित्तिक 
सहायता अनिवार्य रूप से अपेक्षित है । 

अत छहो द्रव्य पारस्परिक सहयोग (परेस्पर निमित्त-भूत सहायता 
करते हुये) से भूतकाल में रहे है, वर्तमान मे रह रहे है और अनन्त 
भविष्य काल तक रहेगे । - 


हू 

इस तरह श्री कुन्दकुन्दाचार्य के कथन से निमित्तकारण को विशुद्ध 
सार्थकता सिद्ध होती है । डर 

श्री कहान थी स्वामी कहते है कि 'कार्य केवल उपादान वारण से 
ही होता है, कार्य मे निमित्त कारण कुछ नहीं करता, आध्यात्मिक प्रन्‍्धथो 
भे निभित्त कारण का नाम-उल्लेख भी नहीं ।/ जबकि दुन्दबुन्द आचार्य 
स्पष्ट कहते है कि धर्म द्रव्य की सहायता न मिलने के कारण मुक्त जीवों 
को ति सीम ऊध्वे गमन की शक्ति रहते हुए भी लोक शिखर पर रुक 
जाना पडता है । तथा श्री अमृतचन्द्र सूरि अपनी टीका में भ्रत्येक स्थल 
पर निमित्त कारण का उल्लेख कर रहे है । 

आशा है श्री कहान जी स्वामी इन दोनों आचार्यो के वचनो पर 
अद्धा प्रगट करते हुए अपनी गलत धारणा मे सुधार करेगे । 

जीव मे त्िकार का कारण 

भात्मा द्रव्य-हृष्टि से शुद्ध वुद्ध निरजन निविकार है। परन्तु वह 
अनादिकालीन परम्परा गे अपने राग-हं प जादि घिवारी परिणामों से 
युक्त योग-र्गाक्ति द्वारा कार्माण वर्गंणाओं का आकर्षण प्रतिममय किया 
करता है । वे कार्माण वर्गणा आत्म-प्रदेशो के साथ सश्लेप रुप से बंध 
कर कर्म रूप बेन जाती है। जब उनका उदय काल आत्ता हे तव 
वे अपने प्रभाव से प्रभावित करके आत्मा में राग टेप मोह अज्ञान 
आकुलता आदि विकार भाव उत्पन करने के बाद अलग हो जाती है । 

उन राग 6 प आदि भावों के कारण पुन कर्म वन्‍्ध होता है। 
इस तरह हृव्य कर्म (मोटनीय ज्ञानावरण जादि ८ कम) से भाव कर्म 
(राग दूं प अज्ञान आदि विक्ृत भाव) होते है और भाव कर्मो के निमित्त 
से द्रव्य कर्म बना करते हैं। उन ही द्रव्य कर्मो की प्रेरणा से पराधीन 
ससारी आत्मा नरक नियोद आदि गतियो मे अपने द्वव्य प्राणों द्वारा 
जन्म मरण किया करता है | 

अभव्य भात्मा अपनी स्वाभाविक अयोग्यता के कारण (सन्तान 


उत्पादन में बन्ध्या स्त्री के समान)तथा दूरातिदुर भव्य आत्मा योग्यता होते ग 


*्‌ 


५ 
हक 


9०0 
के 


हुए भी उचित अवसर न मिल सकने के कारण (सन्तान उत्पत्ति मे बाल- 
विधवा ब्रह्मचारिणी स्त्री के समान) ससार से कदापि मुक्ति प्राप्त नही 
कर पाते । उनके सिवाय अन्य भव्य जीव जिस समय वीतराग देव तथा 
निग्न॑न्थ गुरु के उपदेश का निमित्त पाकर श्रद्धालु (सम्यरहृष्ठि) बनता 
है, आत्मानुभूूति को तथा आत्म-ज्ञान को प्राप्त करता है एव सासारिक 
शारीरिक मोह और विपय-भोगो की लालसा से विरक्त हो कर तपस्या 
करता है, तब द्रव्य-कर्मो से क्रमश छूटता जाता है जिससे उसके भाव- 
कर्म भी वथाशक्‍य दूर होते जाते है, आत्म-गरुणो का मैल (विकार) 
हटता जाता है। जब समस्त द्वव्यकर्म दूर हो जाते है, तब आत्मा पूर्ण 
निबिकार बन कर छुद्ध, बुद्ध, अजर, अमर, सर्वज्ञ, अनन्तवली, अनन्त- 
सुखी वन जाता है। 

इस तरह कर्मवन्च की निमित्त नैमित्तिक प्रक्रिया सक्षेप से श्री 
कुन्दकुन्द आचार्य ने अपने आध्यात्मिक ग्रन्थों मे भी वतलाई है, यहा 
समयसार के कुछ प्रमाण उपस्थित करते हं-- 

जीवपरिणामहेदु कम्मत्त पुग्गला परिणमतति | 

पुग्गलकम्मणिमित्त तहेव जीवोचि परिणमइ ॥८०॥ 

श्रर्थ---जीव के रागढ् प आदि परिणामों के नि्मित्तसे पुद्गलवर्ग णाए 
ज्ञानावरण आदि कर्मरूप परिणमन करती हैं और पुदुगल कर्म---ज्ञाना- 
चरण मोहनीय श्रादि--के तिमित्त से जीव (अज्ञान रागद्व प आदिरूप) 
परिशमन करता है । 

यानी--..श्री कुन्दकुन्द आचार्य के लिखे अनुसार भावकर्म के निमित्त 
से द्रव्यकर्म और द्रब्यकर्म के निमित्त से भावकर्म होते हैं। 

यहाँ गाथा में आचार्य महाराज ने 'निमित्त' झब्द का स्पष्ट रूप से 
प्रयोग करके निमित्त कारण की सार्थकता का समर्थन किया है । 

कर्म आलब पर प्रकाश डालते हुए श्रीवुन्दहृनन्द श्राचार्य दिरते है-- 

भिन्छत्त श्रविरमण कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । 

बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ॥१६४॥ 


११ 


णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्म कारण होति। 

तेसि पि होदि जीवो, य रागदोसादिभावकरो ॥१६५॥ 

अर्थ---मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग, ये जीव तथा 
अजीव रूप होते हैं। (भावासत्रवरूप मिथ्यात्व आदि जीवात्मक हैं। 


द्रब्यालव रूप मिथ्यात्व श्रादि जठात्मक कर्म है) वे भावाखवरूप अ्रनेक 
प्रकार के मिथ्यात्व अविरति कपाय योग जीव में उसके मनिज परि- 


णाम रूप होते है। वे. भावास््रत रूप जीव के मिथ्यात्व आदि परिणाम 
ज्ञानावरण आदि द्रव्यकर्म-आसब के कारण होते है। उनका कारण 
रागटप आदि भाव करने वाला जीव होता है। 

यहाँ पर आचार्य श्री ने भावासवरूप जीव के परिणामों के 
निमित्त से जानावरण झ्लाढि पौद्गलिक कर्मों का श्रास्व वतलाया है। 

प्रात्मा अज्ञानी क्यो है 

श्री कहान जी स्वामी कहते हैं कि झात्मा की ससार दश्शा मे कर्म 
निमित्त कारण नही हैं, आत्मा अपनी योग्यता से अज्ञानी मिथ्यात्वी भ्रादि 
बना हुआ है, इस विपय में श्रो वुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं--- 

सो सब्बणार्दरिसी कम्मरयेण णियेण वच्छण्णों 

समारसभावण्णो, णवि जाणदि नसब्बदों सब्ब ॥१६०॥॥ 

अर्थ--पआत्मा स्वभाव से सर्वज्ञाता द्रष्टा है किन्तु अपनी कर्मरूपी 
घूलि से भ्राच्छादित (ढका हुआ) हें, इस कारण ससारी बना हुमा 
सदा सब पदार्थों को नहीं जान पाता | । 

श्रतत्मा सिथ्यात्वी क्यो है. .' 


सम्मत्तपडिणिवद्ध मिच्छत्त जिणवरेहि परिकहिद । 
तस्सोदयेण जीयो मिच्छादिद्वित्ति णादव्बों ॥१६ १॥॥ 


णाणस्स पडिणिवद्ध , अण्णाण जिणवरेंहि परिकहिद । 
तस्सोदयेण जीवों अण्णाणी होदि णादव्यों ॥१६४॥ 
चारित्तपरडिणिवद्ध कसाय जिणवरेंहि परिकहिंद । 
तस्सोदयेण जीवो अचरित्तो होदि णादव्वों ॥१६१॥ 


श्र 


अर्थ--जिनेन्द्रदेव ने कहा हे कि सम्यक्त्व का प्रतिवन्‍्धक निमित्त 
कारण मिथ्यात्व है, उसके उदय रो जीव मिथ्याहष्टि होता हे। ज्ञान का 
रोकने वाला अज्ञान [ज्ञानावरणकर्म) हे, उसके उदय से आत्मा को 
अ्ज्ञानी (अपूर्णाज्ञानी-अल्पज्ञानी) समझना चाहिए । आत्मा के चारित्र 
गुण का घातक कपाय मोहनीय कर्म है, उस कर्म के उदय से जीव 
चारित्रहीन होता हे । 

द्रव्यकर्म के उदय के निमित्त से जीव के गुणो का धात होना 
आचार्य ने समयसार मे कितना स्पप्ट बतलाया हे, इस पर भी श्री 
कहान जी स्वामी तथा प० फूलचन्द्र जी निमित्त कारण को वलवान 
प्रेरक सार्थक कारण न माने तो इसका स्पष्ट श्रर्य यह है कि उनके 
हृदय मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य के लिए प्रामाणिक श्रद्धा नहों है । 
और देखिये-- 

भावों कम्मणिमित्तो, कम्म पुण भावकारण हवदि। 

णदु तेसि खलु कत्ता, ण विणाभूदा तु कत्तार ॥६०॥ पचास्तिकाय 

अर्थ--जीव के रागरादिभाव मोहनीय आदि कर्मो के निमित्तसे 
होते हे और मोहनीय आदि कर्म राग आदि भावो के निमित्त से होते 
है। परन्तु नतो जीव कर्मो का कर्ता है, नवे कर्म बिना कर्ता के 
होते हे । ै 

निमित्त कारण से आत्मा विकारी बचा हुआ हे, इसका एक 
और प्रमाण समयसार का देकर इस प्रकरण को समाप्त करेगे--- 

जह फलिहमणी सुद्धो ण सय परिणमदि रायमादीहिं। 

रजिज्जदि अण्णेहि दु सो रत्तादीहि दब्वेहि ।२७८॥ 

एवं णाणी सुद्धो झा सय परिणमदि रायमादीहि । 

राइज्जदि अण्शेहि दु सो रागादीहि दोसेहि )! २७६ ॥ 

वर्य--जैसे स्फटिक मणि शुद्ध सफेद हे वह स्वयं (अपने आप) 
लाल आदि रणगो मे परिणमन नही करती किन्तु लाल हरे आदि डाक के 


श्र 
निमित्त से उसका सफेद रस लाल आदि हो जाता है। इसी' तरह 
आत्मा स्वभाव से ज्ञानी (केवलज्ञानी सर्वज्ञ) और शुद्ध (तिविकार 
वीतराग) है वह स्वय अजञानी, रागी, द्वेपषी आदि विकारी परिणमन 
नही करता परन्तु अन्य राग, हे प आदि दोपो (मोहनीय ज्ञानावरण 
आदि कर्म-जन्य) द्वारा अज्ञानी रागी द्वेषी आदि परिणत होता है। 
अट्ुविह पिय कम्म सब्ब पोग्गलमय जिणा वित्ति। , 
- जस्स फल त वुच्चइ, दुकख त विपच्चमाणस्स ॥| ४५ ॥ 
अर्थ --ज्ञानावरण आदि आठो प्रकार के कर्मों को जिनेन्द्र भगवान 
ने पौदूगलिक कहा है। जब वह पक कर उदय मे श्राता है तब उसका 
फल आत्मा को दुख मिलता है, ऐसा जिनेन्द्र द्वेव कहते हैं । 

- इस तरह निमित्त कारण द्वारा आत्मा के विकारी बनने की 
वीसियो गाथाएं .समयसार मे तथा प्रवचनसार और पचास्तिकाय मे 
श्षी कुन्दकु्द आचार्य ने लिखी है। श्री अमृतचन्द्रसूरि ने तो इन 
प्रन्थो की टीका मे तथा अपने पुरुषार्थ-सिद्धि-उपाय ,एवं तत्वार्थ सार 
ग्रन्थ मे कर्म-भ्रास्नव, वन्ध तथा उनके फल मिलने का अच्छे विस्तार 
से वर्णन किया है। हम यहाँ विस्तार भय से इन दोनो आचार्यों के और 
अधिक आध्यात्मिक निमित्त न॑मित्तिक प्रमाण नहीं देते ॥ अब कुछ 
उदाहरण लौकिक कार्यो .के यहा,और दिये देते है। « ' हु 

भोजन और वस्त्र 

' रोटी गेहू की चनती है, इस कारण रोटी का उपादान कारण गेह 
है। परन्तु गेह के दानो से रोटी अपने आप नहीं बन जाती उसके 
बनने में, गेहू का आटा बनाने के लिये चक्की और पिसनहारी निम्मित्त 
कारण है, फिर आटे में नियत परिमाण से जेल का डालना, उसको 
गृ दना लोई बनाना, चकरे पर वेलन द्वारा वेलना, आग जला कर चुल्हे 
पर तवा गे करता, उस गर्म तवे पर रोटी को सेकना आदि क्रियाएँ 
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होती' है तदनन्तर रोटी वनती है। इसके लिये जल, अग्नि, चकरा, 
सेलन, तवा आदि सहायक निमित्त कारणों की जिस तरह आवश्यकता 
है, उसी तरह प्रेरक्कत निर्मित्त कारण--रसोई बनाने वाला निषपुण 
रसोइया भी अनिवार्य आवश्यक है । 

रसोड्या पेरक निर्मित्त कारण इस लिये है कि वह उस आठे का 
उपयोग रोटी, पूडी, परामठा, हलवा, वाटी, कचौडी आदि कोई भी 
कार्य अपनी इच्छानुसार करता है। जो मभाव्य वस्तु उस आटदे से 
रसोइया वनाना चाहता है, आटे को उस रूप में बनना पडता है। 

इसे तरह विना सहायक तथा प्रेरक निमित्त कारण के त्रिकाल 
में भी गेहू रूप उपादान कारण से रोटी नही बन सकती । 

वस्नत की भी ऐसो ही वात है। वस्त्र का उपादान कारण कपास हे 
परच्तु जब तक उस कपास को रुई बनाने वाले, रुई से सृत बनाने वाले 
तथा सूत से कपडा बुननेवाले विविध ओटने, धुनने, की मशीन 
चर्खा, करघा आदि सहायक निमित्त कारण तथा उन मशीनो के चलाने 
वाले, कातने वाले जुलाहा (वुनकर) आदि प्रेरक निमित्त कारण 
न हो तब तक कपास रूप उपादान कारण से वस्त्र त्रिकाल में भी 
नही वत सकता । कपास की रुई, सूृत, वस्त्र आदि प्रत्येक पर्याय के 
लिये भिन्न भिन्न सहायक निमित्त कारण और प्रेरक निमित्त कारण 
होने अनिवायं है, उन समस्त निमित्त कारण समुदाय के विना कपास 
रुई या सूत रूप उपादान कारण से वस्त्र कदापि नहीं बन 
सकता । 

वस्त्रकार (जुलाहा) प्रेरक कारण इसी लिये हे कि सूत की 
वस्त्र पर्याय करते समय उसकी ऐच्छिक प्रेरणा प्रधान रहती है। 


- आध्यात्मिक कार्य 
श्री प० फूलचन्द 'जी शास्त्री हिन्दी, सस्क्ृत, प्राकृत भाषा तथा 
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गणित, सिद्धान्त, व्याकरण, साहित्य, न्याय विपय के जो विद्वान बने 
है उनके इस आध्यात्मिक विकास कार्य मे केवल उन का उपादान 
आत्मा ही सफल नहीं हुआ, इस विद्वत्ता-रप कार्य सम्पत्न होने में 
पट्टी, सलेट, कापी, कागज, श्याही, दवाते, कलम तथा विभिन्न प्रकार 
की पुस्तक तो सहायक निमित्त कारण हुई ही है किन्तु इसके साथ ही 
विभिन्न विपयो के ज्ञानवान, इच्छावान अध्यापक रूप प्रेरक निमित्त 
कारणो की भी प० फूलचन्द जी को शरण लेनी पडी | विभिन्‍न पाठशाला 
छात्रावासों के द्वार उन्हे सटखटाने पडे, अनेक कठिन परीक्षाओं 
को उत्तीर्ण करना पडा । इत्यादि सैकडो निमित्त काएणों ने जब आप 
के उपादान को सहायता प्रदान की तब आप का विद्या-विकास हुआ 
अ्रन्यथा झाप विद्वान जिकाल मे भी न बन पाते ।  * 

अव्यापक प्रेरक-निमित्त इस कारण है कि ठोक, गलत, अच्छा 
धुरा पढाने में उनकी इच्छा प्रधान होती हे । 

श्री कहान जी स्वामी की आध्यात्मिक विद्गत्ता भी ऐसे ही विविध 
निमित्त कारणों द्वारा उनके उपादान से सम्पन्त हुई है। * 

प्रवचन से निमित्त कारण 

श्री कहान जी स्वामी प्रवचन करते है वह केवल उनके उपादान 
से ही नही हो जाता, उसमे प्रवचन भवन [स्वाध्यायशाला) विपय का 
जाधारभूत शास्त्र, श्रोतागण, प्रकाश, तया श्री कहान जी स्वामी का पौद- 
गलिक मुख, नेत्र, कान, अनुकूल वातावरण आदि अनेक निमित्त कारण 
अनिवार्य रूप से अपेक्षित होते है उनमे से यदि किसी भी कारण 
की कमी रहती है, तो उनका प्रवचन भी अब्यूर् रहता है । 

एक बार श्री कहान थी स्वामी के नेत्र दूजने लगे तो जब तक 
उपका बह निमित्त कारण नेन्न ठीक न हुआ तव तक उनका उपादान 
प्रयचन ने कर पाथा। उपादान कारण स्वस्थ समर्थ बनाने के लिसे 
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उनके निर्मित कारण तेत्र को स्वस्थ करना आवश्यता हुआ तदर्थ तार 


देकर डाक्टर बुलाना पडा । 
श्री कहान जी स्वामी का उपादान आओत्मी पौद्ग॒लिक नेत्रो के 


सिमित्त से देखता है, उसमे प्रकाश का निमित्त तैंथा सिकट क्षेत्र-स्थित 
हृण्य पदार्थों का लिमित्त भी अपेक्षित रहेंता है । उनका आत्मा पौद्गलिक 
कानी के निर्भित्त से सुनता है, तारक के निमित्त से सू घता है, रसना के 
निमित्त से बोलता हैं धब्दवर्गणाओ को अक्षर रूप प्रेरित करता हे, 
रस ज्ञान करता है; हट स्प्शन इन्द्रिय दारा स्पर्णज्ञान करता हैं। हाथो 
द्वारा लिखता हैं पैरों द्वारा चलता है। यदि ये पौद्गलिक निर्मित्त 
कारण स्‍्वोमी जी के उपादान को ने मिले तो उतका उपादान उक्त 
कार्यो को निकाल मे भी नही कर सकता। 
. क्षा्यिक सम्यवत्व की उत्पत्ति 

दसणमोहकखबणा. पह्वगो कम्मभूमिजादो है 
मशुसो क्रेवलिमूलें णिट्ठ॒वगो होदि सब्वत्य ॥ ६४७ | गो० 

थानी--दशैनमीहतीय के क्षेय का भारस्भ कर्मभूमिज मनुप्य केवल- 
ज्ञानी के निकट करता है । उसकी पूर्णता सर्वेत्र कर सकता है । 

इसके अचुसार क्षायिक संमग्यवेत्त की उत्पत्ति केवली या श्रुवकेवली 
के ही लिकेट होती हैं । यदि केवली अतकेवली की तिर्कव्ता ने मिले 
तो त्रिकाल में भी किसी को क्षायिक सम्यवत्त तही हो सकता । केवल- 


सम्यवत्व के योग्य होता हैं; सभी उसको क्षायिक सम्यवत्व की प्राप्ति 
होती हैं। इसे तरह उपादान रूप भव्य जीव को केवली की मिमित्त 
मिलने पर क्षायिक सम्यक्स का उदय रूप कार्य होता हें । 

न्‍ द्रब्यकर्म की भेरकता 

ज्ञानावरण मोहनीय आदि आठ पौद्गलिक द्रव्यकर्म, आत्मा के 
अज्ञात, राग दे प मिथ्यात्व, असयम, वलहीनता, तरकादि आयु, गरति- 
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सम्बन्धी भावों के लिये प्राय प्रेरक निमित्त कारण होते है। आत्मा 
अज्ञान, मिथ्यात्व, पाशविक तथा नारकीय असह्य वेदवा, रोग शोक 
आधि, व्याधि, उपाधि आदि अपने लिये रचमात्र भी नहीं चाहता 
परन्तु द्रव्यकर्म की प्रेरणा से उसे नरक निगोद मे जाना'पडता है, कीडा, 
मकोंडा बनना पडता है, अज्ञान, रोगी, भोकी दुखी, झाकुलतामय, 
वलद्वीन बनना पडता है, अनिच्छा से मरना पडता है आदि। दूरातिदूर 
भव्य को तथा अभव्य आत्मा को तो इस दुखमयी परतन्त्रता तथा जन्म 
सरण की परम्परा से कभी छुटकारा मिलता ही नही। 

इस लिये कर्म का उदय आत्मा को दुखमयी परिस्थिति में पडने 
के लिये सदा प्रेरणा करता रहता हे श्रत द्रव्यकर्म प्राय प्रेरक निमित्त 
फारण है । | ह 

परच्तु' | 

श्री कहान जी स्वामी जिस भय से पोद्गलिक द्रव्य कर्मे को 
आत्म-दुख के लिये प्रेरक निमित्त कारण स्वीकार करने में सकोच 
कर रहें है, वह यथार्थ नही हे । क्यों कि जेरक निमित्त कारण होते 
हुए भी कर्म: विनश्वर हे , अत' भव्य जीव को मुक्त होने से वह हव्य- 
कर्म रोक भी नहीं सकता । ' 

आत्मा के जिन निजी अश्वद्धा कुज्ञान असयम भावों से द्वव्यकर्म 
का उपार्जन होता है, कर्म-बन्धन पुष्ट होता है, यदि आत्मा सत्समागम 
से, वीतराग देव के उपदेश से, दर्शन आदि से प्रवुद्ध हो जावे, अपने 
उत भावों में परिवतन ले आवे तो वह क्षण भर मे पर्वत जैसे 
महाच्‌ और कठिन मिथ्यात्व कर्म को फुक से रुई के समान उडा 
सकता हे । तदनन्तर तप त्याग सयम के आचरण द्वारा असयम का 
जाल अपने ऊपर से उतार फेंके, तो भरत सम्राट को तरह अन्त- 
मुहुर्त मे सर्व-कर्म-मुक्त -.हो सकता है । 


श्र 


क्योंकि कर्म-वन्धन भी व्यत्मा के (अनुचित) प्रयत्न से होता है 
और कर्म-मोचन भी आत्मा के (सुयुक्त) प्रयत्न से होता हे । हरव्य कर्म 
आत्मा का ऊपरी मल है, उसका स्वभाव, नहीं है, अत मैले कपडे 
से मल छूटने के समान उस का छूटना असभव नही हे किन्तु प्रयन्त- 
साध्य है। क्योकि द्रव्य कर्मों के साथ आत्मा का तादात्म्य सम्बन्ध नही 
है, छूटने योग्य सयोग सवन्ध है । इसी कारण प्रतिसमय कर्मोकी निर्जरा 
होती रहती हू। 

इस लिये ससार के लिये आत्मा का प्रेरक निमित्त कारण होते 
हुए भी ज्ञानावरण आदि द्रव्य कर्म आत्मा की ससार से मुक्ति प्राप्ति 


का अनिवार्य प्रतिरोधक नहीं है । * ॥॒ 
मत नंम्न निवेदन है कि श्री कहान जी स्वामी को कार्य-कारण 


भाव के विपय में आचार्यो के आदेश, उपदेश तथा वास्तविक स्थिति 
को मानना चाहिये | इसी कार्य-कारण भाव पर द्रव्यानुयोग, करण।- 
नुयोग और चरणानुयोग, कर्मसिद्धान्त का समस्त विधान निर्भर है । 
चतिमितच्त कारणों की योजना 

मुमुक्षु मित्र प्राय कहा करते हैं कि 'कार्य होते समय विमित्त 
अपने आप उपस्थित हो जाता है'। सो भी उनका भ्रम है। जेंसे--ज्ञान 
विकास के लिये पुस्तक, अध्यापक, विद्यालय, छात्रावास आदि निमित्त 
कारणो की योजना उपादान को स्वय करनी पडती है, ये निमित कारण 
स्वय नही मिल जाते ) इस के लिये द्रव्य खर्च करना पडता हे, 
अनेक द्वार पर भटकना पडता है, सकटो का सामना करते हुए सकडो 
हजारो मील दूर की धूल छाननी पडती है तब ज्ञान-लव की अ्राप्ति 
रूप कार्य उपादान से हो पाता है। 

उपादान कारण तो तित्य निगोविया जीव के पास प्रनादि काल ' 
से है तब उस का उद्धार होने में न्र्‌दि किस बात की है ? मुमुक्षु मित्र 
गम्भीरता से विचार करे। , 


|] 5 कै 


आज तक ऐसा कोई भी मुक्तिगामी आत्मा प्रकट नहीं हुए्ण जो वच्च- 
ऋषभनाराच सहनन, मनुप्यभव, पुरु्षलिग झ्रादि शारीरिक निमित्त 
फारणा, वर्ससूमिजता रूप क्षेत्रीय निमित्त कारण, सुषमा दु पत्ता, ठु पमा 
सुफ्मा काल मे जन्म-रप काल-झृत निर्मित कारशा तथा सर्वे परिग्रह- 
त्यागमयी मुनिदीक्षा, महात़्त, गुप्ति, शुक्लध्यान श्रादि भाव-सस्वन्धी 
विविध निम्ित्त काररणो की बिना योजना के फेवल अपने उपदान फ्रारण 
से मुक्त हो गया हो । क 
पूर्वोक्त निमित्त कारणों में से यदि एक की भी कमी रही तो मुक्ति 
कार्य कभी किसी का हुआ ही नही । हुआ हो तो श्री कहान जी स्वामी 
तथा प० फूलचन्द जी वतलावें । 
हजारो बार श्राध्यात्मिक प्रवचन सुनकर भी शोर लाए घार 
समवशरणा में जाकर भी यदि किसी का उद्धार नहों हुआ तो उसका 
भी निमित्त कारण हे। जब तक ससार-अ्रमण का निमित्त कारण या 
मुक्ति का प्रतिरोधक रूप निमित्त कारण मिथ्यात्व (श्रन्तरग सिमित्त 
कारण) बना रहता है, तब तक प्रवचन, देवदर्शन श्रादि निमित्त कारण 
सफल नहीं होते। ह 
आत्म-उद्धार के लिए वहिरज्भध निमित्त कारणो (प्रवचन-श्रवण, 
बचीतराग भगवान्‌ दर्शन आदि) के साथ अन्तरदझ्भ निमित्त कारणों 
(आत्म-गुणो के प्रतिवन्‍्धक मिथ्यात्व आदि के अभाव रूप) का होना भी 
अनिवार्य है। न केवल उपादान से कार्य होता है और न केवल निरमित्त 
कारण से कार्य होता है।. * 
वाह्म त्रोपाघिसमग्रतेय, कार्येपु ते द्र्यमत स्वभाव 
यानी यह वस्तु स्वभाव है कि अन्तरदझ्ध तथा वहिरफज्ष कारणों की 
पूर्णाता होने पर ही पार्य होता है । 
बाहुद ली का श्लात्तापन योग 
बाहुबलि में एक वर्ष तक अडिग खडे रहकर आतापन योग किया 


॥ 


र्० 


जिससे उनको अनेक ऋट्धियाँ सिद्धियाँ प्राप्त हो गई, परन्तु मान कपाय 
के सूक्ष्म अश के निमित्त से वे मुक्त न हो सके । जब भरत चक्रवर्ती ने 
आकर उनकी पूजा की, तब चक्रवर्ती के नमस्कार के निमित्त से उनका 
मान कपाय दूर हुआ ओर भगवान्‌ ऋषभनाथ से भी पहले वे मुक्त 
हो गये । इसी वात को कुन्दकुन्दांचार्य ने भावपाहुड की ४४ वी गाथा 
में कहा है । 

चक्रवर्ती के निमित्त से तीर्थकर की दिव्यघध्वनि असमय में भी होने 
लगती हे । 

भगदान्‌ महावीर की दविव्यध्वनि 

भगवान्‌ महावीर को केवल ज्ञान हो जाने पर ६६ दिन तक समव- 
शरण बनता रहा, उनका विहार भी होता रहा परन्तु गणधर का 
मिभित्त प्राप्त न होने के कारण उनका समर्थ उपादान कारण 
दिव्यध्वनि न कर सका। जब इच्द्रभूति गौतम उनके समवशरण मे 
आया तव गणधर पद पर उसके आ जाने के निरमित्त से ६६ दिन पीछे 
भगवानु की दिव्यव्वनि स्वय प्रारम्भ हुईं । उधर महावीर भगवा के 
दर्शन के सिमित्त से गौतम का मिथ्यात्व और चारित्र मोहनीय' का 
चहुभाग नष्ट हो गया जिससे वह सम्यक्‌ श्रद्धालु तथा मनपर्यय ज्ञानी 
मुनि वन गथा । इस तरह निमित्त कारण से दोनो क़े दो कार्य सम्पन्न 
हुए । इस विपय से जयधवला के वाक्य भी निमित्त कारण के 
समर्थक हैं । हि 

श्र शिषक राजा 

बौद्ध धर्म अनुयायी अ्लणिक राजा शिकार भी खेलता था। 
उसने सातवे त्रक'का वध कर लिया था परन्तु जन घर्म घारण करने 
पर श्री यशोवर मुनि के निमित्त से, चेलना रानी के निमित्त से तथा 
भगवास महावीर के निमित्त से उसके उपादान आत्मा मे क्रान्तिकारी 
परिवर्तन हो गया । * 


२१ 


दल कला उदय 


केवल ज्ञान के उदय के विषय में श्री कहान जी स्वामी की धारणा 
गलत है । इस विपय में आपकी' सान्‍्यता है फि “श्रसमावसे साथ रूप 
कार्य नहो होता, तदनुसार ' फेवल ज्ञानावरश कर्म फे क्षय होने से 
केवल ज्ञान का उदय नहीं होता, वल्कि केवज-ज्ञान होने पर फेवल 
ज्ञानावरण का क्षय होता है। " 
यह मान्यता सर्वथा उलदटी है। एक तो यह समभना ही गलत है 
कि ध्वस अभाव से भाव (रूप कार्य) नही होता क्योकि उत्पाद व्यय 
प्रीव्य रूप जो वस्तु का स्वभाव है, तदनुसार द्रव्य में प्रतिसमय नर्वीन 
पर्यायकी उत्पत्ति पहली पर्याय के नाश होने पर ही होती हे | अत पूर्व- 
“ पर्याय का नाहा उत्तर-पर्याय की उत्पत्ति का कारण स्वभावत्त 
होता है। 
सिथ्यात्व का नाश होने का नाम ही सम्यकत्व का उदय है। इस 
का अभिप्नाय यही है कि सम्यक्त्व तभी प्रगट होता है जब कि उसका 
प्रतिवन्धक कारण मिथ्यात्व कर्म का अभाव हो। मिथ्यात्व के उदय 
होते हुए त्रिकाल मे भी सम्यकक्‍त्व नहीं होता है, न हो सफता है.। 
देव आयु के अभाव होने के पश्चात्‌ ही अग्निम भवकी मनुष्य 
आयु का उदय होता है । ऐसा कभी नहीं हुआ, न हो सकता है 
कि देव मरण तो पीछे करे किन्तु उससे पहले वह मनुष्य गरीर प्राप्त 
करले । लकडी जलकर नए्ट हो जायगी, तभी भस्म (राख) की उत्पत्ति 
होगी | पहले राख उत्पन्न हो जावे पीछे लकडी का जलकर नाथ हो, 
ऐसा उलटा सिद्धान्त तो कोई भी विवेकशील व्यक्ति नहीं बना 
सकता। 
छत पर चढते समय क्रम से पहली, दूसरी, तीसरी आदि सीढियो 
पर पैर रखते हुए जाना पडता है। अगली सीढियों पर तभी चढा 
जाता हे जब पहली सीडी पर से पर उठा लिया जावे । यानी--पहली 


श्र 


सीढी पर आरोहण के अभाव से ही अगली सीढी का आरोहण 
होता है । ५ 

इस कारण एक तो पूर्व-पर्याय का अभाव उत्तर-पर्याय की 
उत्पत्ति रूप होता है, वह अभाव सर्वथा अभाव नहीं होता । उत्तर- 
पर्याव के उत्पाद-रूप होता है। श्रत आत्मा से केवल ज्ञानावरण पौदु- 
गलिक द्रव्य कर्म के क्षय या अभाव का अभिप्राय उस केवल ज्ञाना- 
वरण की प्लकर्म रूप नवीन पर्याय का होना है। जेसे कि कपडे से मैल 
का अ्रभाव होकर जो स्वच्छता प्रगट होती है, तव वह मेल, धूल, 
मिट्टी, कीचड आदि श्रत्य पर्याय रूप हो जाता है सर्ववा अपने अस्तित्व 
से नए नहीं होता । वीज पर्याय का नष्ट होना ही अकुर की उत्पत्ति 
है। पहले बीज गलकर नष्ट होता है तभी उसकी उत्तर-पर्याय अ कुर 
उत्पन्न होती हे। तया च कपडा स्वच्छ तभी होता है जबकि उस स्वच्छता 
को ढकने वाला (प्रतिबन्धक) मल कपडे से हट जायगा । सूर्य का प्रकाश 
तभी होगा जबकि गहरे काले बादल, काली आँधी आदि प्रकाण के 
प्रतिबन्‍्धक कारण हट जायेंगे। आसाम मे वर्षा ऋतु के समय आकाश 
में १५-१४ बीस-चींस दिन तक लगातार वरसात के बादल छाये 
रहते है जिससे दो-दो, तीन-तीन सप्ताह तक जनता को सूर्य के दर्शन 
ही नही होते । 


तदनुसा र प्रतिवनन्‍्धक कारण केवल ज्ञानावरण कम के हटने पर ही 
केवलज्ञान का उदय हो सकता है, उससे पहले नही । 

इन युक्तियों के साथ इस विपय मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य लिखित 
आगम प्रमाण देकर इस विषय को समाप्त करते है--- - 

पचास्तिकाय मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य बतलाते है--- 

हेतुमभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोधो । 

आसवभावेण विणा जायदि कम्मस्स दु णिरोधों ॥१५०।॥॥ 

कम्मस्साभावेण य, सब्वण्ह सन्वलोगदरसीय । 

पावदि इदियरहिद अव्वावाह सुहमणत ॥१४५१॥ 
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अर्थ--ज्ञानी पुरुष के कमेवन्च के कारण मोहराग हेप के अभाव हो 
जाने से आस्रव का निरोध हो जाता है । आख्रव न होने से कर्मो का 
अभाय हो जाता है। कर्मों का भ्रभाव हो जासे से आत्मा सर्वज्ञ, 
सर्वदर्शी बन जाता है और अत्ीन्द्रिय अव्यावाघ अनन्त सुख को प्राप्त 
करता हे । 


इसकी टीका करते हुए श्री अमृतचच्द्र सूरि ने लिखा हे-- 

“कर्माभावेन भवति साववज्ञमू, सर्वदर्शित्वमव्यावाघमिन्द्रियव्यापारा- 
तीत्तमनन्तसुवत्वज्च ।! ह 

याती--कर्मो के अभाव से आत्मा को सर्वज्ञता, सर्वेदेशिता तथा 
अ्रव्यावाध, अतील्द्रिय अनन्त सुख प्राप्त हाता हे । 

तत्वार्थसार में श्री अमृतचन्द्रसूरि लिखते है-- 

घातिकर्मक्षयोत्पन्न, केवल सर्वभावगम्‌ ॥३ १॥ 

यावी--घातिया कर्मो के क्षय से समस्त पदार्थों को जानने वाला 
केवल ज्ञान होता है । 

आजा है श्री कहाने जी स्वामी श्री दुन्दकुन्द आचाये तथा श्री 
अमृतचन्द्र सूरि के इस उल्लेख पर श्रद्धा रखते हुए अपनी गलत 
धारणा मे सुधार कर लेगे। ह 


क्रमवद्ध पर्याय 


प्रत्येक जड़ या चेतन पदार्थ में विभिन्न तरह की अनेक उपादान 
शक्तिया होती हैं, अत उन “पदार्थों को जब जहा जैसा निमित्त कारण 
मिल जाता है, उसी प्रकार उस पदार्थ का परिणमन हुआ करता है ! 

शुद्ध पदार्थ | 

मुक्त जीव तथा धर्म, अधर्म, आकादा ओर काल, यें शुद्ध पदार्थ हैं, 
अत इनका सदा शुद्ध परिणमन हुआ करता है। क्योकि इन द्रल्यो के 
अन्तरग कारण (अपनी छुद्ध उपादान शक्तिया) मे कभी कुछ फेर फार 
नही होती और न इनके बहिरग निमित्त कारणों के पारस्परिक 


... डरेअक- की 2००५० ७५33क-क-कक 58 १०३०७-७- **+ 3 | के पर 
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सहयोग स्प(गति, स्थिति, अवकाश-प्रदान, वर्तता करने रूप) कारण 
में कभी कोई विकार आता है। वर्म द्रव्य मुक्त जीवो को ऊरब्वं-गमन 
मे और भ्रधम उव्य लोक शिखर पर ठहर जाने मे सदा निविकार 
रूप से वाहरी निमित्त रूप सहायता करता हे, आकाश द्रव्य उन शुद्ध 
द्र्यों को जवकाश प्रदान करने में कुछ परिवर्तत नहीं करता और 
न काल ब्व्य प्रतिक्षण पर्याय पलठने में अपनी नंमित्तिक सहायता मे 
कुछ परिवर्तन करता है । अत उन द्रव्पों की जैसी पर्याय अनादि काल 
से होती रही है, व॑सी ही वर्तमान काल मे हो रही हे और उसी तरह का 
पर्याव-परिवर्तन का क्रम अनन्त भविष्य काल तक चलता रहेगा | अन्य 
कोई अशुद्ध अनियत निमित्त कारण उनकी पर्याय के लिये होता 
नही हे । 

इस लिये शुद्ध द्रव्यो की पर्याय क्रमबद्ध हुआ करती है । 

अशुद्ध द्रव्य 

ससारी जीव तथा पुदुगल द्वव्य मे अपनी वैभाविक शक्ति के कारण 
विकृत विभाव परिणमन हुआ करता है, अत उनके पर्याय-परिवर्तंन 
विविध रूप से हुआ करते है । उनको जब जहा ज॑से निमित्त कारण 
मिलते हैं, तव वहा उनकी पर्याय वैसी हो जाती है। 

एक ही माता के उदर से उत्पन्न हुए दो पुत्रों को यदि विभिन्न दो 
कुठुम्बों को पालन पोषण के लिये दे दिया जाय तो सदाचारी शिक्षित 
कुट्ुम्व के निमित्त से एक लडका शिक्षित सदाचारी बन जाता है और 
दूसरा लडका दुराचारी अशिक्षित दुव्यंसनी कुट्ुम्व के निमित्त से 
दुराचारी अशिक्षित वन जाता हे। 

कुछ समय पीछे उस द्वराचारी लडके को सदाचारी प्रभावशाली 
व्यक्ति का निमित्त मिलि तो वह फिर सदाचारी बन जाता हें और 
और सदाचारी लडका कुसगति के निमित्त से दुराचारी वन जाता है। 
आकाझ से बरसे हुए जल को यदि हिमालय आदि बफ्फोले प्रदेश का 
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निमिस मिद्रे सो बढ बर्फ बस जाता है, उस यद्ठे को सूर्य की उप्म 
किरणों वा निमित्त भित्रे छो बह पानी यत जाती हैं । दादा थे परलित 
जल बु दे यदि साभर भील या समुद्र भे था गिरे दो उम्र निमित्त ने भे 
सारा जन बन जाती #, यदि वे उप्प खौन मे दा गिर तो वे बर्म «य 
हो जाती है। गर्म स्लोत दा परी जल गदि घ$े में चर कर सत्य रखे 
दिया जाये तो बह गर्म जब ठढटा हो जया 54 ठटे जल को नरिनि ४य 
निममित मिलता ई तो बह गर्म हो जाता है । 

एस तरह अश्चुद्" जीब तथ्य पुरगल पदार्थों वी पर्याय निमित्त 

रणों के अनुसार पल्टती रहती है, उनका की वियत सिश्विस एस- 
[*ूप नहीं रहता । 

ससारी जीप अपनी योग शक्ति तथा कपाय भाव के प्रनुगार फंसे 
उसे घाहरी निर्मित्त झारण मिलते हूँ । उनके अनुसार कमी घुभ वर्भ 
बन्ध वरता है, कभी जथुभ कर्म का बन्‍्ध बरता है, आआ फूती प्रसन्न 
होता है, कभी रोता है, दुसी होता है, झभी रफ़्ता है । फुछ लण 
जनक सुली होता है, कगी भरक जाता है, कभी सरलत पाता है तो कभी 
निगोद तथा अन्य पशु घरीर में जन्म तेता है जौर कनी स्वर्ग का चक्र 
लगा आता है । चौरासी लाग योनियों में विविध प्रकार ऐे जन्मे 
लेता है जीर विविध रूप से मरता है। एस तरदू उपकी पर्याग 
निमिन कारण जनुसार जतिडिचित रहती है। उनका कभी ठीड क्रम 
होता है, कभी उसे क्रम में सिंध पठ जाता हैँ । इस कारण 
ससारी जीव तथा पुदुगल द्रग्य की क्रमयद्ध तया श्रक्रमप्द दोनों 
“तरह की पर्याय हुआ करती हैं । 

कर्म का क्रम अक्रम 

सगारी जीव के राय हर के, थोक, हर्ग, काम, क्रोध, मर; मोह, माया, 
लोभ आदि रूप जैसे परिणाम सम वचन छाय की प्रवृति के साथ होते 
हैं उनके निमित्त से वैसी दी भ्रद्भी! प्रदेश, अनुभाग स्थिति लिगे हमे 
“कार्माण स्कत्धय आकपित हो कर वर्ग रूप बना करते हैं। तदनन्तर 
अपनी स्थिति के अथ अनुसार प्रति प्मव उदय आने योग्य उन कर्मों के 
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(निपेक)निश्चित हो जाते हैं तदनुसार ही वह कर्माग प्रतिक्षण उदय आया 
करता है और अपनी निश्चित प्रकृति तथा शक्ति के अनुरूप जीव को 
अपना शुभ अशुभ फल देकर झर जाया करता हे। 


उस कर्म उदय के प्रभाव से आत्मा के जैसे अच्छे बुरे, सुखी 
दु खी परिणाम होते है उसके अनुसार उस समय नया कमं-बन्ध होता 
है ! इस तरह भाव कर्म (आत्मा के राग हे प आदि भावो) से द्रव्य कर्म 
(ज्ञानावरण आदि आठ प्रकार, का पौद्गलिक कर्म) और द्रव्य-कर्म से 
भाव कर्म प्रतिक्षण वना करता है । इसी तरह की कर्म-परम्परा ससारी 
जीव की अनादि काल से चली आई है ओर अनन्त काल तक चली 
जायगी । ह 

परन्तु इस कर्म-परम्परा में भी अन्तरग तथा वहिरग निमित्त 
कारणों से क्रममग भी हुआ करता हे । 

पहले तो कर्मवन्व की परम्परा ही अनिश्चित अक्रम रूप हे । 
जीव के कभी कैसे ही और कभी कंसे ही भाव विविधि निमित्तों से हुआ 
करते हे, उनका कोई भी क्रम कोई व्यक्ति निश्चित नही कर सकता । 
बत जीव के भावों की परम्परा कभी शुभ रूप में चलती हे तो बुरे 
निर्मित्त मिलने से वह शुभ क्रम परम्परा हूट जाती हे, अशुभ क्रम चल 
पडता है। इस लिये कर्मो का वच्च किसी निरिचित क्रम से नहीं होता ।' 
उसमे क्रमबद्ध पर्याय प्राय नहीं होती। 

दूसरे--वाँघे हुए कर्मों का उदय काल, फल देने का क्रम, अनु- 
भाग आदि भी क्रमवद्ध ही उलता रहे, ऐसा नही होता । 

ज्ञानावरण-दर्शनावरण अन्तराय कर्म के कुछ सर्वंघाती स्पद्धक उदय 
मे आते हुए भी अपने अनुभाग के अनुसार बिना फल दिये भी उदया- 
भावी क्षय के रूप में भरते रहते है, इसी कारण ससारी जीव के थोडा 
बहुत (क्षायोपशमिक) ज्ञान, दर्शन, वल, दान, लाभ, भोग, उपभोग 
(लब्धिया) प्रगट भी रहे आते हैँ । इस तरह ज्ञानावरण दर्शंनावरण” 
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अन्तराय पर्म के सिध्चित अगुसाग पा क्रम प्रत्पफ़ जीव के प्रति-्समय 
अंग होता रहता है । 

तराक-लात्मा के परिणामों के उतार चढटाव के छमृसार बाघे 
होगे कर्मों की नियत स्थिति तथा जयुभाग मे भी उत्घण (स्थिति छघा 
असुमाग का यह थाता), अपर्रेंण (स्थिति और अनुभाग छा घट 
जाना) रुप से जब नव क्रम लग हो कर परिदर्तन हो जाता है । 

श्रेणि/ राजा ने मशोवर मुनि पर प्राणयातक विचारों ने आह्ममंण 
करके सातवे नरक वी आपु का बंध किया भा परन्तु उसका बह छगगु- 
बन्च उपी क्रम से स्थिर ने रहा। श्रेणिक की घामिश भावना से उस 
भरक की स्थिति मे महान परिवर्तन हो कर पहल नरक वी केयर 
८४ हजार वर्ष प्रमाण ही रिवति रटठ गई। इस सरह उस आयु मर्म की 
स्थिति अनुभाग दोनों पद गये । 

फ्रमी कभी वर्म बाहरी निमित्त कारणों हारा निष्चित समय से 
पहले भी (उदीरणा रुप) उदय में जा जाता है । साहार, परिगहू, भथ, 
मेथुन नामक चार सज्ञाएं ऐसे ही मोश्नीय गर्म के वियत्त समय से पहले 
उदय में हो जाने के फारण हुजा फरती 2। विस्तार बंप से हम यहाँ 
क्राहार दसणोख था थादि चारो सज्ञाओं प्रात्री मोम्मेठसार की 
गायाओ ऊो नहीं दे रहे है 

कनी कभी कर्म अपनी प्रकृति से भी पलठ जाता है। जैंने किसी 
ने अपने अशुभ परिणामों से अपाना वेदनीस आदि अशुभ कर्म का बन्य 
किया हो तो काजान्त्रर से शुभ परिणामों के पिमित्त ने वह असात्ता 
वेदनीय कम पलट कर साता वेदनीय रूप (सक्रमण रूप) में हो 
जाता है । 

अन्पया फल ड 

कभी बाहरी निमित्त-कारणों के अनुसार प्रतिकून (परिस्यिति के 

कारण कर्म का फल उलट पुलठ हो जाता है। जैसे केवल-ज्ञानी के 


श्य 
अहँन्त अवस्था मे पूर्ववद्ध असाता वेदनीय कर्म उदय आते समय साता 
वेदनीय रूप हो कर सुख देते हुए झर जाता हे । 
सर्वार्थसिद्धि आदि स्वर्ग निवासी देवो के तथा भोग भूमि के मनुष्यों 
के, तथा पशुओ के भी पूर्वबद्ध असाता बेदनीय कर्म जब यथासमय उदय 
जाता हू, तव बाहरी परिस्थिति (वातावरण) दु स्दायक न होने से वह 
इखदायी कर्म बिना दु स दिए भर जाता हे । 
नरक में रहने वाले नारकियो के पूर्व-मचित साता वेदनीय कर्म जब 
यथासमय उदय में आता है, तब अपने निर्द्धारित अनुभाग क्रम के 
अनुसार उसे उन नारकियो को सुस्त देना चाहिये था परन्तु नरक के 
बाहरी निमित्त कारण सुख देने के अनुकूल नहीं होते, इस कारण 
वह साता बेंदनीय कर्म का उदय भी सुखकारक न होकर, दुखदायक ही 
बन जाता है । 
इत्यादि विविध रुप से कर्मों की क्रावद्ध पर्याय छिन्‍्त-भिन 
होकर अक्रम रूप भी जब तव होती रहती है। 
अकाल मरण 
जो श्रायु कर्म निकाचिन रूप से वधता है उसमे उत्कर्षण उदीरण 
संक्रमण रूप परिवर्तन नहीं होता बहु अपना फल नियत समय पर 
अवश्य देता है। जँसे भगयान नेमिनाथ द्वारा की हुई भपिष्यवाणी के 
अनुसार दारिका का भस्म होता द्वीपायन गनि हारा उसी समय हा | 
कृप्ण का मरण जरट्टुमार हारा ही हुआ । उन दोनो घटनाओं के 
टठालने के सभी उपाय व्यर्थ हुए । 
परन्तु जो कम निकाचित नदी होता उपमे उदीरणा आदि रूप से 
परिवर्तन हों जाया करता है । आगपेल-मरण को घटना नी उसी 
परिवर्तनीय अत एवं अक्रमिल पर्याय का संद्वान्तिक एवं जाध्यामिक 
उदाहरण हू । 
जय कायु कर्म का उदय प्रारम्भ हो जाता हैं, ता उसे आप वर्म 
की स्थिति में हीन अधिक होने रूप हर-फेर नहीं होती । 


हरि 


. ऐसा होते हुए भी कारण बच (दुर्घटना आदि से) तीर्थंकर के 
सिवाय कर्मभूमिज मनुष्य तियेचों की आयु की उदीरणा (सिश्चित समय 
से पहले उदय या आयु की समाप्ति) हो जात्ती-है जिसको कि शास्त्रीय 
भाषा में अपमृत्यु, अकालमृत्यु, या अकालमरण कहते हैं । 

जैसे दो दीपक जल रहे हे । उनमे से एक का तेल और बत्ती 
जल चुकी हे, इसलिए वह स्वय वुभने वाला है । दूसरे दीपक मैं अभी 
और कुछ समय तक जलते रहने के लिए तेल और वत्ती विद्यमान है । 
उसी समय बडी भयानक आँघी आई ,॥ उस प्रवल आधी से दोनो 
दीपक गिरकर बुझ गये । इसमे से पहला दीपक तो वत्ती और तेल 
सम्राप्त हो जाते के कारण अपने समय प्र ही बुझा परन्तु दूसरा दीपक 
तेल बत्ती के रहते हुए भी असमय में घुझ गया । 
इसी तरह कोई कर्मंभूमिया जीव तो अप्ननी आयु यथा समय 
समाप्त हूं, जाने पर स्वाभाविक रूप से मरते है और कोई जीव किसी 
दुर्घटना आदि के कारण आयु के तिग्चित समय से पहले भी मर 
जाते है । हु 
अकाल -मृत्यु का विधान अनेक प्रामाणिक सिद्धास्त-पन्धो मे यथा- 
स्थान पाया जाता है। श्री कुन्दकुन्द आचाये ने भावपाहुड की निम्न- 
लिखित गाथाओ में अकासमृत्यु का उल्लेख किया है--- 
विसवेयणरत्ततखय, भयसत्यग्गहणसकिलेसेण । 
आहारुस्सासाण, णिरोहणाखिज्जए आऊ ॥२५॥ 
हिमजलणसलिलग्रुरुयर, पव्वयतरुरहणपडणभगरेहिं। 
रसविज्जजोयधारणअणयपसगेहि विविहेहि ॥२६॥ 
इय तिरियमणुयजम्मे, सुइर उववज्जिऊण बहुवार । 
अवमिच्चुमहादुब्ख, तिव्व पत्तोसि त मित्त ॥२७॥। 
यानी--विप-भक्षण, असह्य पीडा, रक्त के क्षय (शरीर से बहुत 
सा खून निकल जाने) से, भारी भय से, किसी तीर बन्दुक तलवार 
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आदि अस्बर-शस्त्र के धात से, भोजन-पान तथा इवास रुक जाने से आयु 
(असमय मे) समाप्त हो जाती है । तथा वर्फे से दव जाने से, पानी 
मे डूब जाने से, पर्वत तथा वृक्ष आदि से गिर पडने से, किसी रसायन 
के विकार से, विजली गिरने से तथा पृथ्वी जल के भीतर समाधि लेते 
आदि विविव प्रकार के दुर्घटना-मय प्रसगो से भी आयु समाप्त हो जाती 
है। इस तरह हे मित्र | तूने तिर्यच और मनुष्य भवो मे अनेक वार 
उत्पन्न होकर अपपृत्यु का महान दुख पाया हें । 
इस तरह अकाल-मृत्यु का विधान श्री कुन्दकुन्द आचाय॑ ने 
विदेह क्षेत्र मे पहुँचकर जैसे श्री १००८ सीमन्धर तीर्यकर की विव्य- 
घ्वनि से सुना तथा गुरु परम्परा से भगवान महावीर की वाणी हारा 
जाना वही विधान उन्होने ऊपर लिखी गाथाओ द्वारा बतलाया है। 
अकालसृत्यु के विधान द्वारा क्रमबद्ध पर्याय का सिद्धान्त छिन्न-भिन्न 
हो जाता है । 
असंगत तके 
अकालमृत्यु का सिद्धान्त गलत ठहराने के अ्रभिप्राय से क्रमबद्ध 
पर्याय के एकान्तवादी स्वामिकातिकंयानुप्रेक्षा की निम्नलिखित गाथाओ 
का आश्रय लेते है-- 
ज जस्स जम्मि देसे जेण विहाणेण जम्मि कालम्मि । ! 
णाद जिणेणणियद जम्म वा अरहव मरण वा ॥३२१॥ 
त तस्स तम्मि देसे तेण विहार्ंण तम्मि कालम्मि | 
को सक्‍्कइ चालेदु इदो वा अह जिणिदों वा ॥३२२॥ 
एवं जो णिच्छयदो जाणदि दव्वाणि सव्वपज्जाए। 
सो सहिट्टी सुद्धों जो सकदि सोहु कुछिड्वी ॥३२३॥ 
अर्थ--जिनेन्द्र भगवान ने जिस जीव का जिस समय जिस स्थान 
पर जेसे निश्चित जन्म लेना अथवा मरना जाना है, उस जीव का 
जन्म या मरण उसी समय, उसी क्षेत्र भे उसी प्रकार होता है। इस 


” शेर 


को विचलित (आगे पीछे या इधर-उघर) करने की शक्ति किसी भी 
इन्द्र आदि में नही है । इस तरह द्रव्यों की समस्त पर्यायो के विषय में 
निःशडू होकर जो जानता है, वह सम्यग्हृष्टि है और जो इसमे किसी 
प्रकार की शका करता है, वह मिथ्याहृष्टि है। 

जो मनुष्य मरणं, से बचने के लिए देवी-देवताओ की आराधना 
करते है, उन मनुष्यो को सम्बोधन करने के लिए स्वामी कातिकेय ने 
ये गाथाये सामान्य तीर से लिखी है । इन गाथाओं द्वारा उन्होने 
अकालमरख का निवेध नही किया, -जेसा कि सोन्गढ के सच्त, उसके 
समर्थक विद्वान और उनके अनुयायी समझ बैठे हे। . - 


इसी प्रकार पद्मपुराण -के २६ वे अध्याय के निम्नलिखित शलोक 
का भाव भी नियतिवाद का पोपक नहीं-- 


यद्राप्तव्य यदा येव यनत्र यावद्यततोपि वा । 
तत्पाप्यतते तदा तेन तन्च तावत्ततों श्र व्‌ ॥८श॥। 


यानी--/जो जब जिसको जे से मिलना होता है, तव तहाँ उसको वह 
वैसे मिलता है ।' थहाँ राजा दशरथ के इस प्रकार विचार करते का 
भी तात्पयं यही है कि जब, तक निमित्त उपादान, अन्तरग बहिरग सव 
कारण नही मिलते तव तक कोई काय नहीं होता । 


बत्िलोकवर्ती पदार्थों की भूत काल मे जैसी पर्यायें हुई और भविष्य 
काल मे जैसी पर्याये होगी, स्वंश्ञ उनको उसी तरह जानता है और जैसा 
जानता है वीतराग आप्त होने के कारण वसा ही दिव्यध्वनि से कहता है। 
है । कुछ जानता हो और अन्य कुछ कहता हो, ऐसा नहीं है। तदनुसार 
आयु कर्म की निश्चित स्थिति से पहले यारी अकाल में जिन जीवो की 
मृत्यु को सर्वेज्ञ जानते है अपने उसी ज्ञान के अनुसार उस असमय की 
सृत्यु को उन्होने अकाल मृत्यु बतलाया हैं। अत अल्प व्यक्ति तो कदा- 
चित ज्ञान की कमी से काल मृत्यु को भी अकाल मृत्यु सनक ले परत्तु 
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सर्वज्ञ तो ऐसी भूल नहीं कर सकता । वह तो काल मृत्यु को 'काल 
मृत्यु! और अकाल सृत्यु को 'अकाल मृत्यु" ही जानेगा । 

उसे कालमृत्यु का भी निश्चित समय ज्ञात होता है और अकाल 
मृत्यु के समय को भी वह जानता हे, फिर भी वह अश्रकाल मृत्यु को अकाल 


मृत्यु ही जानता है और उसे अकाल मृत्यु ही कहता है। 

जंसे कि बह क्रमश आकाश के प्रत्येक प्रदेश को स्पर्श करते हुए 
एक समय में १४ राजु गमन करने वाले परमाणु के प्रतिग्रदश स्पर्श 
करने वाले काल को जानता है किन्तु उन असख्य प्रदेशों के स्पर्श को 
सर्वज्ञ ने एक ही समय मे बतलाया है । 


सर्वज्ञ भूतकाल के और भविष्यत काल के ससस्त समयो को पूर्ण 

जानता है, अलोकाकाश के अनत प्रदेशों की समस्त सख्या को भी 

सर्व जानता है परन्तु उसे वह 'सात' न कहकर “अनत' ही कहता है। 

हम भी इस बात को मानते है कि केवल ज्ञान द्वारा जानी हुई 
घटना उसी तरह-उसी समय अवश्य होती है । 
हु शाच कारण नहीं है 


ज्ञानग्रुण का कार्य पदार्थों को जानना है, वह किसी भी पर-पदार्थ 
की किसी भी पर्याय का निमित्त कारण नहीं है । अत केवल ज्ञान 
अपने समय क्रम से पदार्थों की अक्रमिक पर्यायो को क्रमवद्ध चही कर 
सकता । पदार्थों की क्रमिक या अक्लमिक पर्यायो का सम्बन्ध अपने 
क़मिक या अक्नमिक निमित्त कारणों के साथ हे सर्वज्ञ के ज्ञान के साथ 
नही है। 
अत सर्वज्ञ के ज्ञान के साथ अन्य पदार्थों की पर्यायो को जोडकर 
एकान्तवाद की पुष्टि करता गलत है। 
आत्मा का ज्ञान गुण, दपंण के समान है। जिस तरह दर्पण में 
प्रतिविम्ब उसी प्रकार का पडा करता है, जिस तरह उसमे झलकने 
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वाले अन्य पदार्थ का रूप आकार होता है। सुन्दर मुख उसमे सुच्धरः 
दिखाई देगा । और ह॒वज्ञी का असुन्दर मुख़ उसमे असुन्दर झलकेगा । 
यानी-दर्पण से झलकने वाला अतिविम्ब वाहरी अन्य पदार्थों के अनुसार 
झलकता है, दर्पण के अनुसार वाहरी पदार्यो का रूप आकार तही 
हुआ करता । 

तदनुसार सर्वज्ञ के ज्ञान का परिणमन ज्ञेय (जानने योग्य त्रिलोक- 
वर्ती समस्त) पदार्थों के अनुसार हुआ करता है । जो जीव जिस 
पर्याय मे जब जन्म लेगा और जो जीव जिस समय जहाँ जैसे मरेगा, 
सर्वज्ञ के ज्ञान मे वह जन्म-मरण की घटना क्षेत्र काल और विधि 
अनुसार उसी तरह बकित होगी। यदि कोई मनुष्य अपनो सिर पृथ्वी 
पर टिकाकर अपने पैर आंकाग की ओर उठा कर शीर्यासव कर रहा 
होगा तो सर्वज्ञ के ज्ञान मे भी उत्ती प्रकार उसका उलठा आकार 
मलकेगा (जाना जायगा) । यदि कोई व्यक्ति पीठ की ओर उलठा 
चल रहा होगा, तो उसकी उलटी चाल भी सर्वज्ञ 'के ज्ञान मे उसी 
तरह उलटे रूप से ज्ञात होगी । रीछ पेड पर उलठा चढता है तो सर्वेज्ञ' 
का ज्ञान भी उसको उलटा चढता हुआ ही जानेगा, सुख ऊपर करके 
सीधा चढता हुआ नहीं जान सकता । । 


इसी तरह यदि धनदेव नामक मनुष्य ८० वर्ष की अपनी आयु 
वाँधफर मनुष्य पर्याय मे आया किन्तु बडा वाजार कलकता में सडक 
पार (क्रास) करता हुआ एक कार की चपेट मे आकर ४५ वर्ष की 
आयु मे ही मर गया । इस तरह मोटर की दुर्घटना से उसकी अकाल 
में (अपने आयु के ८० वर्ष पूर्ण करने'से पहले) मृत्यु हो गई । तो सर्वज्ञ 
का ज्ञान भी इस वात को ठीक इसी अकाल-परृत्यु के रूप मे जानेगा । 

घनदेव की यह अकाल मृत्यु सर्वज्ञ के ज्ञान मे हजारो वर्ष पहले 
जान ली गई थी, उसी समय पर उस अभागे की मृत्यु हुई । इस तरह 
हजारो वर्ष पहले सर्वज्ञ ने जो जाना, वह उस होने वाली घटना, के 
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अनुसार ही जाता । यानी--होने वाली उस अकाल-मृत्यु के अनुसार 
सर्वज्ञ का ज्ञान भविष्यत वर्तमान भूतकाल के अनुरूप 'परिणमन करता 
रहा । इस तरह सर्वज्ञ के ज्ञान के परिणमन मे वह अकाल-समृत्यु है । 
अकाल-सप्ृत्यु का आधार वह दुर्घटना है, सवंज्ञ का ज्ञान रचमात्र भी 
नही है । 
हे एक अश्रन्य असम 

श्री कुन्दकुन्द आचार ने समयसार मे निम्नलिखित दो गाथाएँ 
लिखी है--- 

दव्रिय ज॑ उप्पज्जइ गुणेहि त तेहि जाणसु अणण्ण । 

जह फडयादीहि दू पज्जएहि कणय अणण्णमिह ॥३०८५।। 

जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया सुत्ते । 

ज जीवमजीव वा तेहिमणण्ण वियाणेति ॥३०९॥ 

अर्थ--जो द्रव्य जिन गुणो से उत्पन्न होता हे वह उन शुणों से 
अनन्य (एक-तन्मय) है। जैसे सोने के कडे अगूठी आदि पर्यायो से 
सोना अनन्य है तद्गरृण तन्‍्मय है। जीवद्रव्य के तथा अजीवद्रव्य के जो 
परिणमन (पर्याय) सिद्धान्त ग्रन्थ मे बतलाये हैं वह जीव तथा अजीव 
अपने उन परिणामों से अनन्य (अभिन्‍न) है । 

यानी-जीव की पर्याय चैतन्यरूप ही होती है और जड पुद्गल की 
पर्याय जड पुद्गल रूप ही होती है । हि 


इन गाथाओ पर टीका करते हुए श्री अमृतचन्द्र सुरि ने लिखा है- 

जीवोहि तावतु क्रमनियमितात्मपरिणामरुत्पद्य मानो जीवएव, नाजीव 
एवमजीवो5४पि क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पय्ममानोईजीव एव न जीव । 
सर्वद्रव्याणा स्वपरिणार्म सह तादात्म्यातु ककणादिपर्याय काञ्चनवपर । 
एवहि जीवस्य _ स्वपरिणामरुत्पद्यमानस्थाप्यजीवेन सह कार्यकारणभावी न 
सिद्ध्यति, सर्वद्रव्याणा ब्रव्यान्तरेण सहोत्यादकभावाभाकषात्‌ । 
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अर्थ--जीव अपनी क़मनियमित पर्यायो द्वारा उत्पन्न हुआ जीव 
ही है, अजीव नही है । इसी' तरह अजीव भी क्रमनियमित पर्यायों 
से उत्पन्न होता हुआ अजीव ही है, जीव नही है । क्योकि समस्त 
द्रव्यो का अपनी पर्यायो के साथ तादात्य सम्बन्ध है। 
जंसे ककण आदि पर्यायो के साथ सोने का तादात्म्य सवध है।* 
इस प्रकार अपनी (चंतन्य) पर्यायो से उत्पन्न होते हुए जीव का 
अजीव के साथ कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं होता । बयोकि समस्त 
द्रव्यों का अन्य द्रव्य के साथ उत्पाद्य उत्पादक भाव नहीं है। 

यहा पर आये हुए 'ऋष और नियमित शब्दों को देखकर क्रमबद्ध 
पर्याय-एकान्तवादी मित्रो को अपने सिद्धान्त की पुष्टि का 'म्रम हुआ 
है। ! 

श्री कुन्दकुन्द आचाये ने अपनी इन गाथाओ मे ,उपादान कारण 
की मुख्यता से यह भाव प्रगट किया है कि जीव का 
ओऔर कर्म नोकर्मरूप जड पुद्गल द्रव्य का वन्च होते हुए भी जीव की 
पर्याय नियम से चैतन्यरूप ही होती है और जड पुद्गल की पर्याय 
नियम से जडरूप ही होती है। 

इसी अधिप्राय को श्री अमृतचन्द्र सूरि ने ससक्ृत गद्य द्वारा कुछ 
विस्तार मे स्पष्ट किया है। रे 
/ उसमे 'क्रम' शब्द द्वारा उन्होंते 'एक समय में एक ही पर्याय का 
होना प्रकट करते हुए अनेक पर्यायो का एक समय में, होता असभव 
व्यक्त किया हे । और नियमित' शब्द हारा 'जीव को चैतन्य रूप' और 
'अ्रजीव की जडरूप' पर्यायों का निश्चित रूप से होना प्रगठ किया हे । 
जिसका कि स्पप्टीकरण उन्होने आगे की पक्तियो भे कर दिया हे॥ 
कि जीव की पर्याय चेतन्यल्प ही होती है, जडरूप नहीं होती और 
अजीब की पर्याय जडरूप ही * होती है, चेतन्यरूप नहीं होती । क्रमवद्ध 
पर्याय का एका्त सिद्धान्त न तो श्री कुन्दकुन्दाचार्य की ऊपर लिखी 
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दोनो गायाओ भे कही है और न उन्होने अपने अन्य किसी प्रन्य में 
कही पर इस एकांन्त सिद्धान्त का विधान किया है। तथा न अमृतचन्द्र 
सूरि ने कही किसी भी भ्रन्य में क्रमवद्ध पर्याय के एकान्त सिद्धान्त 
का उल्लेख किया है। एवं क्रमबद्ध पर्याय के एकान्त का यहाँ भी कुछ 
प्रकरण नहीं है । 

एकान्तवाद को दोनो आचार्यों ने अनेक चार अपने ग्रन्यों में 
मिथ्यात्व बतलाया है । अत हमारे वन्धुमओो को यह भ्रम अपने हृदय 
से निकाल देना चाहिए। इस विपय में वे पण्जयचन्द्र जी की भी 
टीका देखने का कष्ट उठावे। 

भनियटिदाद 

जैनवर्म अनेकान्तवादी है, वह किसी भी एकान्त सिद्धान्त का 
सभर्थंत नही करता है । एकान्तैवाद को उसने मिथ्यात्व घोषित किया 
है) तदनुसार नियतिवाद (जिसका दूसरा नाम क़मवद्धपर्याय है) 
भी जैम सिद्धान्त ने मिथ्यात्व चतलॉया है। । हु 

गोम्मंट्सार कर्मकाण्ड ने इस मिथ्यात्व का कथन यो किया 
है--- 

जत्तू' जदा जेण जहा, जस्स य णियमेण होदि तत्तु त्दा । 

तेण तहा तस्म हवें, इदि वादों णियदिवादों दु ॥5८र॥। 

अर्थ--जो कार्य जंव जिसके द्वारा जिस प्रकार जिसके होना 
होता है वह कार्य उसके तब वैसे उसके द्वारा अवश्य होता है, इस 
तरह का एकान्त सिद्धात्त नियतिवाद नामक "“मिथ्यात्व हे। 

क्रमवद्धपर्याय सिद्धान्त भी हुवह ऐसा ही है, अत वह भी 
मिथ्यात्त से बाहर नहीं रह सकता । 

जैनधर्म कर्म सिद्धान्त को स्वीकार करता है परन्तु इसका भी 
एकान्त वही करता । वह आत्मा के पुरुषार्थ के द्वारा कर्मों के क्ष 
कर देने का भी उपदेश तथा विधान करता है। भवितवब्यता, दैव 
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था नियति पर भरोसा रसकर आत्म-उद्धार को दिया में अकर्मण्य 
(निकम्मा) बनने की वात ज॑तन धर्म लेशमान नहीं कहता। 

क़मवद्ध पर्याय के सिद्धान्त को मात लेने पर कर्म-क्षय करने के 
लिए प्रयत्त करना व्यर्थ हे क्योंकि क्रमवद्धपर्याय के अनुसार जब मोक्ष 
होनी होगी, तब बह हो ही जायगी । उसके लिये प्रयत्व करना व्यर्थ है। 

परन्तु एक तो अकालमरण का सेद्धान्तिक विवान क्रमबद्धपर्याय 
के सिद्धान्त का खण्डन करता हे। दूसरे तत्वार्थ-राजवात्तिक में 
बन्निसर्गादधिगमाहा' सूत्र पर श्री अकलकदेव द्वारा लिखा गया निम्त 
लिखित भाष्य क्रमवद्धपर्याय को असत्य सिद्ध करता है-- 

किसी क्रमवद्धपर्याय के पक्षपाती व्यक्ति ने “भव्यस्थ कालेन नि भ्रे- 
यसोपपत्त श्रधिगमसम्यवत्वाभाव ' वारतिक द्वारा शका उपस्थित की 
कि आत्मा को जब निश्चित समय पर मोक्ष मिलनी होगी, तब 
अवब्य मोक्ष होगी, अत अधिगम सम्यक्‍त्व (पर उपदेश से होने 
वाला सम्यर्देंदन) की चर्चा व्यर्थ हे । 

इस आश्का का समाधान करते हुए श्री अकलकदेव लिखते हे-- 

कालानियमाच्च निर्जराया ' ॥६॥ यतो न भव्याना कृत्स्नकर्म निर्ज रा- 
पूर्वंकमोक्षकालस्य_ नियमो5स्ति । केचिद्‌ भव्या सख्येन कालेन सेत्स्थन्ति 
केचिदसस्यातेन, केचिदनन्तेव । अपरे अनन्तानन्तेनापि न सेत्स्यस्तीति 
ततरच न युक्तम्‌ 'भव्यस्य कालेन नि श्रेयसोपपत्ते इति। 

अर्थ---कर्मों की निर्जरा होने का कोई निश्चिचतकाल नही है। कोई 
भव्य आत्मा सस्यात काल मे मुक्त होगे, कोई असरयात काल मे मुक्त 
होगे, कोई अनन्त काल मे मुक्त होगे और कोई श्रनन्तानन्त काल में 
भी मुक्त नहोंगे । इसलिए यह कहना गलत है कि भव्य जीव अपने 
निश्चित समय पर मुक्त होता है। 

यानी--भव्य जीवों की निर्जरापूर्वक मुक्ति होने का समय 
अनिद्विनत है। । 


द्ट्प 


इस तरह शास्त्रीय प्रमाणो से क्रमवद्धपर्याय का एकान्त सिद्धान्त 


गलत सिद्ध होता है । 
भ्रामक प्रयोग 


श्री ० एलचन जी ने अपनी पुस्तक में 'सग्बवक नियतियाद नामक 
एक नवीन बाद का उल्मेश सावारण जनता को अम में डालने के लिये 
किया है । नियतिवाद का ठीक लक्षण योम्मट्यार कर्मेकाण्द के अनुसार 
है। द्रब्यो की सख्या में कम्मी वेशी न होना, जगत के क्षेत्र में हीनता वृद्धि 
का अभान्ने, समय प्र्वततन में परिवंतन न होना, भावों की सरवा मे कमी 
वेणी न होना, नियतिवाद का लक्षण नहीं है। यह वादरायण सम्बन्ध 
मिलाकर जन साधारण को भ्रान्त करने की युक्ति हे ! 

तथाच---आपका कल्पित नियतिवाद भी सर्वथा सत्य नहीं। 
उपलवण नमुद्र का बच जाना, तीसरे काल में भरत बाहुबली, भगवान 
ऋषपभनाथ का मुक्त होता, यर्मी, शर्दी, वर्या के समय में परिवर्तन होते 
रहना आदि घटनाएँ उस कल्पित तियतिवाद को भी असत्य सिद्ध 
करती है। 

विज्ञान से भी विरुद्ध 

आजकल के वंशानिक आविष्कार भी क्रमवद्ध पर्याय की मान्यता 
को आलसी निठल्ले व्यक्तियों का निसार सिद्धान्त प्रमाणित करते है। 

टीन, इलम्युनियम, रंडियम आदि घातुओ की उत्तत्ति, सीमेन्ट, 
स्टेनलेस स्टील का मसिश्चित उत्पादन, प्लास्टिक, सैल्युलाइड का 
निर्माण, काच के रेयो से वस्त-निर्माण, परमाणु द्वारा विजली वनानों 
विध्वसक वम बनाना, विजती, टेलीफोन, वेतार का तार, रेडियो, 
टेलिवीजक, क्ृत्रिमहदय, प्लास्टिफ की हड्डी आदि अग्रणित पदार्थ 
ऐसे बन रहे है जिनकी पहने कोई क्रमबद्धपर्याय थी ही नहीं । 

रूस परमाणुदम की मार से अपने यहाँ की नदियों के प्रवाह की 
दिल्वा बदल देने की तैयारी मे है जिससे समस्त यूरोप का शीत वाता- 
वरण भारत-सरीक्ता शीत-उप्ण हो जायगा। 


६ 
परमाणु बस के विस्फोटो ने इस वर्ष जलवर्षा को कितना वढाकर 
विकृत कर दिया, यह वात सबके सामने हे । 


कृत्रिम गर्भाधान 


पशुआ। की नस्ल सुधारने के लिए आजकल क्ृत्रिम गर्भाधान की 
भी पद्धति चल पडी है। जिस देश में अधिक दूध देने वाली गायें 
उत्पन्न होती है वहाँ के साडो का वीर्य कौँच की स्यूव (वेज्ञानिक 
काँच की नली) में लेकर सेकडो हजारों मील दूरवर्ती देशो मे भेज देते 
है | पिचकारी से उसे.गायो के गर्भाशय मे पहुँचा दिया जाता है जिससे 


वह गाय गर्भवती होकर उसी नस्ल का बछडा-बछडी उत्पन्न 
करती है । 


दिल्ली की पशु प्रदर्शिनी भे- ऐसी अनेक भारतीय गायो की बछडी 
बछड़े लाये गये थे जो अमरीका के साडो के (काच की नली मे 
लाये गय ) वीय॑ से उत्पन्त हुए थे । 

विदेशों में स्नियो पर भी इस तरह के कृत्रिम गर्भाधान के प्रयोग 
हुए है । ; ' 

इस त्तरह यह कृत्रिम गर्भाघान' भी अक्रम पर्याय का वेज्ञानिक 
प्रयोग है। ; 

स्थों के नेत्र 

शझब तक अच्चे स्त्री पुरुप जन्म भर अन्धे ही बने रहते थे उसका 
जीवन उनके लिये तथा उनके परिवार के लिये, समाज और देश के 
लिये भारल्प पराधीन माना जाता रहा है 


अव वंज्ञानिको ने मृतक स्त्री पुरुषों की आखे निकाल कर उनको 

अस्धे स्त्री पुरुषो की श्ोखो में लगाने की प्रक्रिया का आविष्फार किया हे 

इस त्तरह अस्चे रुत्नी पुरुष अन्य व्यक्तियों की तरह अपनी उन लगाई गई 
थाखो द्वारा देखने लगते हैं । 
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इसके लिये मरणोन्मुख व्यक्तियों को प्रेरणा करने की पद्धति चल पडी 
है। कि मरने के पण्चात्‌ वे अपनी आँखों का दान अन्धो की आँखें 
ठीक करने के लिये कर दें। 

बधिर (बहरे) स्त्री पुरुषों के कान ठीक कर देने का भी वैज्ञानिक 
आविष्कार हुआ हे । 

इस तरह व॑ज्ञानिक आविष्कारो ने अन्घे वहरे पुरुषों की क्रमवद्ध 
'पर्यीय को छिन्न भिन्‍न कर डालने की चउनौती दी हे । 

इत्यादि अनेक आध्यात्मिक, शास्त्रीय, लौकिक तथा व॑ज्ञानिक प्रमाणी 
से क्रमवद्ध पर्याय का एकान्‍्त सिद्धान्त असत्य सिद्ध होता है । 

भोगोलिक क्रम-भज्भ 

प्राकृतिक दुर्घटताओ--भूकम्प, ज्वालामुखी पर्वतों का विनाशकारी 
विस्फोट, उनसे लावा निकल वहना, समुद्री भारी तुफान आदि--से अनेक 
भौगोलिक परिवतंन हो जाते है। जैसे १६ वी शताव्दी मे इटली का 
एक लाख मनुष्यो की जनसख्या वाला पसम्पियाई नामक नगर विसुविएस 
नामक ज्वालामुखी पर्वत के विस्फोट से प्रचुर मात्रा मे निकली हुई राख से 
'इस तरह दव गया था कि तीन सौ वर्ष तक उसके चिन्ह का भी पता न 
लगा। 

काले समुद्र की तूफानी लहरो ने अपने तटवर्ती एक रूसी नगर को 
लगभग २०० वर्ष पहले समुद्र मे डुवा दिया था जिससे समुद्र के भीतर 
२ मूचे मकान अब भी मिल रहे है 

इसके सिवाय आधुनिक अमरीकन इजीनियरो ने भी पनामा नहर 
बनाकर अतलान्तक तथा प्रज्मान्त महासागर को और स्वेज नहर ह्वारा 
भरूमध्यसागर तथा अरब सागर को मिला दिया है। अमेरिका ने अपने यहा 
एक कृत्रिम समुद्र बनाया है। भारत सरकार ने भाखडा बाँध से 
सतलुज नदी का प्रवाह वीच मे ही समाप्त कर दिया है । 

इत्यादि अनेक भौगोलिक परिवर्तन क्रमवद्ध पर्याय का जीता जागता 
खण्डन कर रहे हैं। साराश यह है कि प्रत्येक कार्य उपादान कारण तथा 
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६.34 
अन्तरग वहिरग निमित्त कारणों के मिलने पर ही होता है । निमित्त 
कारण जहा क्रम से मिलते जाते है वहा पर्याय क्रम से होती है, जहाँ 
'निमित्त कारण अक्रम से मिलते है वहा पर्याय अक्रम से होती है। कशुद्ध 
पदार्थों की पर्यायो मे न तो सर्वथा क्रम ही होता हे और न सवेधा अक्वम 
होता है। 
नियतिवाद पर एक अन्य अभिमत 


पानीपत निवासी श्री चा० जयभगवान जी वकील एक अच्छे तत््ववेत्ता 
विद्वान हैं। आपके सुपुत्र श्री क्र० जिनेद्धकुमार जी भी अच्छे विचारणील 
सिद्धान्तज्ञाता युवक हैं। आपने सोनगढ़ भे बहुत दिन रहकर 
श्री कहान जी स्वामी के प्रवचन सुने है। एक प्रकार से आप उनके 
शिष्य है परन्तु परीक्षा-प्रधानी शिष्य है, अत आप कहान जी स्वामी की 
सभी मान्यताओ का समर्थन नही करते । कार्य होने मे निमित्त कारणों की 
सार्थकता तथा ग्रनिवार्यता और व्यवहार चारित्र की उपयोगिता 
एवं व्यवहार नय में भी सत्यार्थता” आदि अनेक विययो को जागम के 
अनुकूल ही मानते है, अत अपने प्रवचनों मे उनका युवितपूर्वक समर्थन 
“करते है। ;$ ह 
परन्तु नियतिवाद के विपय मे अभी तक आपके विचारों मे परिवर्तन 
नही आया है। इसका कारण स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा की वे तीन गाथाएँ 
हैं, जिनमे मरण से चचने के लिए ससारी देवो की आराधना न करने की 
प्रेरणा देने वाला उपदेश है तथा पदापराण का बह एक इलोक है 
जिसमे राजा दंशरथ घर से विरक्‍त होने मे अपनी देरी का कारण 
वतला रहा है। इस विपय का पीछे समाधान किया जा जुका है| 


यहा पर आपकी मान्यता को उनके प्रवचनों के सम्रहरूप शान्ति पथ 
भरदर्शत पुस्तक से उद्घृत करके बुछ प्रकाण डाला जाता है । 


तियति और काल॑लब्धि को आप एक ही वात मानकर ६५ वे पृष्ठ 
के अन्त में आपने उसे वस्तु का स्वभाव बतलाया है तदसन्तर ६६ वें 


४२ 
पुष्ठ पर आप उसे किसान के प्रदन-उत्तर रुप ह्टान्त द्वारा निम्न प्रकार 
से घटित करते हैं-- 

“प्रदय--(किसान से) वीज (सेत में बोया हुआ) आज हो क्यो फूटा, 
आगे पीछे क्यों न फूट गया ? | 
उत्तर ( किसाव हारा )--क्योक्ति आज से दो दिन पहले ही 
पृथ्वी से डाला गया था और पृथ्वी मे पडने के दो दिन पश्चात ञकुरित्त 
होना इसका स्वभाव है । 
प्रशन--दो दिन पहले ही पृथ्वी मे क्यो डाला गया था, तीन दिन पहले” 
क्यो नहीं ? 
उत्तर--दो दिन पहले ही पृथ्वी वाही जाकर तैयार हुई थी, तीसरे 
दिन तफ ठीक ठाक नहीं हुई थी । 
प्रशन---दो दिन पहले ही यह ठीक ठाक क्यों हुई थी उससे पहने 
क्यो नही ? 
उत्तर--छह दिन पहले ही हल जोतवा प्रारम्भ किया था, इतनी” 
थ्त्री छह दिन में ही जोती जा सकती थी, इससे कम समय में नहीं। 
प्रदन---छह दिन पहले ही हज क्यो जोता इससे पहले क्यों नही ? 
उत्तर-उसी दिन चित्त मे जोतने का विकल्‍प या इच्छा उत्पन्न हुई 
ै, इससे पहले नही । 
प्रश्न - इससे पहले विकल्प चित्त मे उत्तन्न क्यो नही हुआ ? 
उत्तर--अब तो उत्तर ने हार मान ली । इससे पहले विकल्प क्यों 
त्पन्न न हुआ, इसका मेरे पास कोई उत्तर लहीं। उसी समय हुआ 
तना जानता अवश्य हूँ। उस समय वह स्वत्त ही जझ्त हो गया और 
सके आगे क्रमण तदनुरूप कार्य चलने लगा। 'क्यो हुआ' का उत्तर कुछ 
ही, पर हुआ झवश्य ।* 
इस प्रकार प्रश्त तथा उत्तर करते हुए किसी कार्य का नियत समय 
र होने के लिए यानी-नियतिवाद सिद्ध करने के लिए श्री जिनेखकुमार 
गी ने अपने अन्तिम प्रशत के उत्तर मे स्वय हार मान ली । जव कि उन्हे 
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हार मानने की आवश्यकता न थी क्योकि जिस समय हल जोतने की 
इच्छा किसान के मन में उत्तन्न हुई उसका भी कारण था । 

हल चलाने की इच्छा किसान के हृदय मे उपयुक्त ऋतु का समय देख 
वर ही होती हे, अनुपयुवेत समय पर हल चलाने कौ इच्छा किसान 
को कभी नहीं होती । जलसिचन थादि के सुविधाजनक समयञ्जर ही 
किसान हल चलाकर पृथ्वी को बीज वोने योग्य बनाता है । 

खेती के योग्य ऋतु आपाद, मगसिर आदि मासो में ही क्यो होती 
है ? इत्यादिं प्रइनो के भी चैश्ञानिक उत्तर मानसून ( बर्षाती वायु चलना) 
आदि है। अत इन प्रब्न उत्तरो से तियतिवाद सिद्ध नहीं होता। 
इन प्रदन उत्तरो से तो यही बात्त प्रमाणित होती है कि जब निमित्त 
कारणुकलाप मिलते हैं तव ही उपादान कारण कार्यरूप मे परिणत 
होता है, उससे आगे पीछे नहीं । अनुकूल निमित्त कारणो के मिलने का 
कोई निदिचत समय नही होता, अत कार्य होने का समय भी नियत 
नही होता । 

इसी कारण अल्त कय उत्पादन कभी ठीक समय पर, ठीक परिमाण 
में चर्पषा होने पर अच्छा होता है और कभी अधिक वर्षा होने से या 
आवश्यकता से कम मान्रा में वर्षा होने पर अन्न थोडा उत्पन्न होता है 
और जिस वर्ष कारण-वश वर्षा नही होती, उस चर्ष जन्न भी उत्पन्न 
नही होता, अकाल पड जाता है। 

इसी तरह अन्य कार्यो के होने या न होने की अनियत (निश्चित) 
व्यवस्था है। अन्तरग वहिरग कारणकलाप जब जहाँ पर ज॑से मिल जाते 
है तब बहां पर बसा कार्य हो जाता है। 

,.. काललब्धि या भवितव्यता 

सनुष्य जब किसी कार्य को करते हुए किसी मनिमिन्त बगरण की 
कमी से सफल नहीं हो पाता और प्रयत्व करते करते व्याकुल होने 
लग्रता है, उस व्याकुलता के समय जब निमित्त कारणों के ठीक मिलते 
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ही वह कार्य वन जाता है तव वह यह कहकर सन्तोप व्यक्त करता है कि 
इसकी काललब्धि (सफलता का समय) यही थी। 

जब किसी कार्य मे प्रतिकूल अन्तरग वहिरग कारणों से सफलता 
नहीं मिलती तब अपने दुर्भाग्य को 'सवितव्यता' ( होनहार ) का नाम 
देकर सतोप कर लेता है । 

इस तरह जैसे 'नियतिवाद' का साधक “निदति' नामक कोई पदाय 
नही है, उसी तरह काललब्धि और भवितव्यता नामक भी कोई विशेष 
पदार्थ नही है। शुभ कार्य होने के समय को क्वाललब्धि और अशुभ 
कार्य होने के समय को प्राय. 'भवितव्यवा' नाम से पुकारा जाता है। 

यदि अशुद्ध द्न्यो के विविध परिणमनों को अपनी हृष्टि मे रखते हुए 
श्री ब्रह्मचारी जिनेन्द्रकुमार जी इस विपय पर गम्भीरता से विचार करेंगे 
तो जेनसिद्धान्त मे नियतिवाद को जो मिथ्यात्व बतलाया गया है, उन 
नियतिवाद मे उन्हें सत्याथ्थता प्रतीत न होगी । यदि भवितव्यता,काललब्पि, 
नियति वास्तव में कुछ वस्तु होते तो द्रव्य तत्व पदार्थों में उनका विधाव 
अवश्य पाया जाता । 

स्वभावो5तर्कगोचर: 

नियति, काललब्वि तथा भवितव्यता अनुसार कहे जाने गले कार्य 
अपने कारण-कलापो से हुआ करते है, अत वहाँ पर उने घटनाओ के 
प्रद्त का उत्तर सकारण दिया जा सकता हे । 

यहाँ 'बलवाच रावण युद्ध मे क्यो मारा गया ? इस प्रइन का उत्तर 
भनियतिवाद' से नही होता । कारण कलाप से यो होता है “क्योकि रावण 
की अकालमृत्यु नारायण पदधारी कोटि शिला उठाने वाले लक्ष्मण के 
अमोघ बाण से हुईं ।' 

'इन्द्रभूति गौतम को भगवाच्‌ महावीर के दर्शन से सम्यकत्व बयो 
हुआ इसका उत्तर काललब्धि नही है । इसका उत्तर यह है कि भगवान्‌ 
महावीर के द्शंत रूप वहिरग निम्मित्त कारण तथा मिथ्यात्व के हटने 
रूप अन्तरग निमित्त कारण के सहयोग से गौतम का उपादान सम्यक्‍त्व 
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रूप हुआ । इसी तरह भविततव्यता का समाधान भी अन्तरग वहिरग कारणों 
द्वारा होता है । 

हाँ, स्वभाव के लिए किसी कारण की आवश्यकता नहीं, अत उससे 
क्यो, क्या, कैसे आदि प्रदन नही होते । 

अग्नि स्वभाव से उप्ण होती है, जीव अपने स्वभाव से जानता है, 
इसमें यह भ्रदन नही होता कि अग्नि क्यों गर्म है, आत्मा क्यो जानता है, 
जल ठण्डा क्यो होता है। क्योकि स्वभाव अकारण होता है,उसमे प्रदन 
या कुतक नही की जा सकती । ऐसा सर्वसम्मत सिद्धान्त है। ४ 


सम्पक्‍त्व में निमित्त 
श्री कहान जो स्वामी कहते हैं कि कार्य केवल उपादान से होता है, 
णिमित्त कारण कुछ नहीं फरता ४ परन्तु श्री कुन्द-कुल्द आाचाये सम्यक्त्व 
की उत्पत्ति मे अन्तरग तथा वहिरग दोनों प्रकार के निमित्त कारणों का 
सफल एवं आवश्यक निर्देश करते है। देखिये नियमसार की गाथा-- 
सम्मत्तस्स ण्मित्त जिशयुत्त तस्स जाणया पुरिसा। 
अतरहेयो भणिदा दसणमोहस्स खयपहुदी ॥शश॥। 
अरथ--सम्यक्त्व के उदग् का वाहरी निर्मित्त कारण जिनागम तथा 
आगमवेत्ता मुनि आदि हैं और दर्शन मोहनीय कर्म का क्षय उपदम आदि 
सम्यक्त्व उत्पत्ति मे अच्तरग कारण बतलाया हे । 
यहाँ पर दो बातें स्पष्ट कलक रही है--एक तो निमित्त कारण 
फा उल्लेख दूसरे दर्शन मोहनीय कर्म के क्षय श्रादि (श्रन्तरण विमित्त 
कारण) होने पर सम्यवत्व का होना । , 
श्री कहान जी स्वामी अपने प्रवचन और मान्यता मे दो गलतियाँ 
करते हूँ--- १--सम्यवत्व की अथवा अन्य किसी कार्य की उत्पत्ति से 
अन्तरग वहिरग निमित्त को सार्थक नहीं मानते, दूसरे भिथ्यात्त कर्म 
के नाश से सम्यवत्व की उत्पत्ति नही बतलाते। उनकी ये दोनो मान्यताएँ 
नियमसार की इस ५३वीं गाया से असत्य सिद्ध होती हैं । 


>> 


निश्चय व्यवहार 

गुणपर्यावात्मक श्रथवा उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक वस्तु का परिज्ञान 
प्रमाण और नय के द्वारा हुआ करता है । जो वस्तु के सर्व अशो ( गुण- 
पर्यायो या सामान्य विज्ञेपो) को जानता है, वह प्रमाण है । और जो किसी 
अभिप्राय या किसी दृष्टिकोण से पदार्थ के एक अश को ( सामान्य को 
या विशेष को, गुण को या पर्याय को ) जानता हे, वह नय है। 

उस नय के दो भेद है--१ द्रव्याथिक, २ पर्यायाथिक | द्रव्याक्ष 
को अ्रभेद रूप से ग्रहण करने वाला द्रव्याथिक नय है और भेद रुप से 
था विशेष रूप से पर्याय अछ 'का ग्रहण करते वाला पर्यायाथिक नय है। 
आगम भाषा मे जब इन मूल नयो को द्रव्याथिक और पर्यायाधिक 
नय कहते हैं तब अध्यात्मभापा मे इनका नाम नि३चयनय और व्यवहार 
चय है। इन मूल दो नयो के शुद्ध अशुद्ध, सदभूत, अ्रसदृभूत, उपचरित 
अनुपचरित आदि अनेक उत्तर भेद है। 

यहाँ चर्चा सक्षेप से निश्चय व्यवहार नय की करनी है । तदनुसार 
इन ही दो नयो पर प्रकाश डाला जाएगा। 

निश्चय तय और व्यवहार नय का प्रयोग आध्यात्मिक ग्रन्थों मे अनेक 
श्रकार से किया गया है, जब तक उन सब प्रकारों को न समझ लिया 
जावे तव तक अधूरा नय-ज्ञान श्रम भी खडा कर देता है । दुधारी 
(जिसकी तेज धार दोनो जोर होती है) तलवार का प्रयोग यदि निपुण 
व्यक्ति करे, तो वह उससे स्व-रक्षा कर सकता है, यदि अर्द्धशिक्षित 
मनुष्य दुधारी तलवार का प्रयोग करे, तो वह उससे अपना शरीर भी 
क्षत विक्षत कर लेता हे। इसी प्रकार नयो का अधकचरा ज्ञान आत्मा का 
अहित भी कर डालता है। अस्तु । 
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पदार्थों का विविध विकल्पों द्वारा विचार करने पर उन दो दो 

विकल्पों में से एक विकल्प निश्चय नय का और दूसरा विकल्प व्यवहार 
जय का विषय ठहरता है। जैसे जीव के मुक्त और ससारी विकल्प में 
भुक्त जीव निवचय नय के विपय है, ससारी जीव व्यवहार नय के विषय 
में हैं । द्रव्य पर्याय में द्रव्य निश्चय नय का विपय है. पर्याय व्यवहार नय 
का विपय है, उत्पाद व्यय ध्रौव्य में उत्पाद व्यय व्यवहार तय अनुसार है, 
प्र्वता निश्चम नयाचुसार है। गुण पर्याय मे गुण निश्चय नय का 
विपय है, पर्याय व्यवहार नय का विपय है, । स्वभाव विभाव मे स्वभाव 
“की निरचयनयानुसार और विभाव' को व्यवहार नयानुसार माना जाता 
है। बद्ध श्रवद्ध विकल्प मे वद्ध दशा ( कर्मवन्‍्ध सहित दशा ) व्यवहार 
नय का विपय है और अवद्ध दशा (कर्म रहित दश्शा) निश्चय नय का 
विपय है। भेद अभेद मे भेद व्यवहार नय का विपय है और अभेद भाव 
निरचय नय के अनुसार है । शुद्ध अशुद्ध विकल्प मे शुद्धता (रागद्वेप आदि 
विकार रहित दद्ा ) निईचय का विपय हे और अशुद्धता (विक्ृत्त दशा) 

व्यवहार नय का विपय है। स्वाशितता निश्चय नय हे, पराश्चितता 
व्यवहार नय है। प्रवृत्ति रूप आचरण व्यवहार हूं, निवृत्तिरूप निइुचय 
सय का विषय है। इत्यादि । 

श्री कुन्दकुन्दाचायं का अभिमत 
निर्वय नय तथा व्यवहार नय के विपय मे जिस निष्पक्ष मध्यस्थ 

भावे से श्री कुन्द-कुन्द आचार्य ने अपना अभिमत अपने प्रस्थी में प्रकट 

किया है उस पर यदि मोदे रूप से भी विचार किया जावे तो दोनो नयो 

की सत्यता उनकी वाणी से चीसियो जगह स्पष्ट रूप से मिलती हे । 


,.. संमयसार 

जिस समयसार ग्रन्ध द्वारा व्यवहार तय को असत्यार्थ मानने का 
प्रचार किया जाता है, क्योकि समयसार मे निःचयनय को भुख्यता देकर 
आत्मशुद्धि के लिये विशेष रूप से-उल्ले ख है । परन्तु उसी समयसार में 


है. 


व्यवहार नय की सत्यता का स्पष्ट उल्लेंप भी बीसियो स्थलों पर है। 
यहा सक्षेप मे समससार के कुछ प्रवरणो का उत्वेस कर देना पर्याप्त है। 

थी कुन्दकुन्दाचार्य ने सवसे प्रथम मगलाचरण करते हुए “बदितु 
सब्यसिद्धे” यानी--समस्त सिद्ोंफ़ों मैं,नमस्कार करता हैं, वायय द्वारा 
व्यवहार नय की सत्यता पर मुहर (सील) लगाई है | क्योंकि वर्धच 
पन्दक, पृज्य-्पुजक भाव व्यवहार नय से है । निश्चय नय से श्रीवुस्ध- 
कुन्द आचार्य सिद्धों के समान है तब थे सिद्धों को नमस्कार क्यो करते | 
और 'वोच्छामि समय पाहुड' (यानी--मैं समयतार को कहता हूँ ।) 
वाम्य द्वारा समबसार बनाने की प्रतिज्ञा करना भी व्यवहार नये का 
प्रियय है। निः्चय नय अनुसार सिद्ध-समान शुद्व बुद्ध निविकार कुन्दकुन्द 
आचार्य समयसार के रचयिता प्रमाणित नहीं हो सकते । 

श्री कहान जी स्वामी ने व्यवह्वार नय को सर्वेबा असत्य मान लेने 
की धारणा समयसार की जिस गाया को पढ़ कर बनाई है, वह निम्त- 
लिखित है-- 

बवहा रोथ्भूयत्यों भूयत्यो देमिदो दु सुद्धणवों । 
भूयत्थमस्सिदो खलु सम्माइट्ठी हवइ जीवों ॥११॥ 

अर्थ-व्यवहार नय को अभूतार्थ तथा शुद्ध नय (सिइचय नय) को 
भूतार्थ कहा गया है । भूतार्थ (निश्चय) नय का जो माश्नय लेता है. वह 
जीव सम्यग्हप्टि होता है । 

इस गाथा की टीका करते हुए श्री अमृत चन्द्र सूरि ने अभूत (दृव्य 
हप्टि से असत्य यानी कमे-सहित आत्मा) को विपय करने से व्यवहार 
नय को असत्यार्थ वतलाया है। श्री जयसेन ग्राचाय॑ ने इस गाथा का दो 
तरह से अर्थ किया है । तदनुसार वे लिखते है-- 

द्वियीय-व्यास्यानेन' पुन व्यवहारोज्भूता्ों भूतार्थश्व देशित- 
कथित । न केवल व्यवहारो देशित शुद्धनिद्वयनयो5पि। दु शब्दादय 
निरचनयोपीति व्याख्यानेन भूतार्याभृताथेभेदेव व्यवहारोपि'हिधा, शुद्ध- 
निरचयाशुद्धनिश्वयभेदेन निश्चयनयोपि द्विधा इतति नयचतुष्ट्यम्‌। 
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अय्े--दूसरे व्यास्यान द्वारा व्यवहार नय दो प्रकार का बतलाया 
है भृतार्थ (सत्यार्य) तया शअ्रभुतार्थ (असत्यावं )। निश्चय नय भी दो 
प्रकार है शुद्ध निश्चय तया थशुद्ध निश्चय तय ऐसे चार नय हें। 


इस तरह श्री जयसेव व्यवहार नय को भूतार्थ (सत्या रथ) भी कहते है। 


श्री अमृत्तचन्द्र सूरि ने भी व्यवहार नय को अपने-विपय की अपेक्षा 
से भूतार्थ लिसा हे तया निश्चयनय की अपेक्षा अश्नृतार्थ बतलाया हे । 
इसके सिवाय श्री कुन्दकुन्दाचायं ने भी जात्म-शुद्धि के लिए व्यवहार 
नय को उपयोगी बतलाया है-। 


कौन नय कहाँ पर उपयोगी है 


निरचयनय और व्यवहार नय कहाँ कहाँ पर उपयोगी है, इस विपय 
को श्री कुन्दकुन्द आचायें ने समय-सार की निम्नलिखित गाथा में 
बतलाया है। ह हे 

सुद्धो सुद्धादेसो शायव्वों परमभावदरसीहं। 

ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदाभावे ॥१२॥ 

आर्थ--जो समस्त मोह विकार से रहित होकर परम शुद्ध (१२वें 
गुणस्थान वाले) बन गये है उनके लिए शुद्ध आत्मस्वरूप का प्रतिपादक 
(नि०्चय) नय वतलाया है । भौर जो पूर्ण णुद्ध नही है, अत वारहदवे 
गुणरथान से नीचे के ग्रुणस्थानवर्ती है उनके लिए व्यवह्मर नये 
उपयोगी है। ह 

इस युग मे इस भरतक्षेत्र का जन्मा हुआ कोई भी व्यक्ति जब १२वें 
गुणस्थान वाला परमशुद्ध नही बन सकता तब उसको श्री कुन्दकुन्द 
आचाये की उक्त गाथा के अनुसार व्यवहार नयानुसार व्यवहार'चारित्र 
का आचरण करना परम उपयोगी है जंसा कि स्वय श्री कुन्दकुन्द 


आचार्य आजीवन महान्नत ग्रुप्त समिति रूप व्यवहार चारित्र का 
आचरण करते रहे । 
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सम्पददर्शन की उत्पत्ति पर प्रकाथ डालते हुए श्री कुल्दकुद् आचाग्गे 
समयतसार में लिसते है--- 

भूयत्वेशाशियद जीयाजीवा ये प्रण्णपाय चे। 

आसंवसवरणिज्जर वधों मोप्सों थे सम्मत्त ॥2 वा 

अर्थ--यथाव॑ रुप से जाने हुए जीव, श्रजीय, पुण्य, पाप, आद्व, 
बनन्‍्ध, सवर, निर्जरा और मोक्ष, सम्पग्दर्गन को उत्पन्त करते हैं । 

निश्चय तय के अनुसार आत्मा समस्त विफारी से रहित शुद्ध है, 
पौद्गलिक कर्मों तवा नोकर्म के वन्‍्ध ओर स्पर्ण में रहित है। एस कारण 
आख़व वन्य, सवर निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप ये सात तत्त्व या पदार्य 
निश्चय नय की अपेक्षा हैं ही नही । इन सात तत्त्वों का विधान तो 
व्यवहार नय की अपेक्षा है। अत इस याया द्वारा आाचाये श्री ने व्यवहार 
नय का कथन किया है । साथ ही यह लिखा है कि इनको भूतार्थ बानी-- 
सत्यार्थ €प से जानने पर सम्यवत्व होता है । इस तरह व्यवहार नए के 
विययभूत सात तत्वों को भूतार्थ (ययार्य) जानने की प्रेरणा समय-सार 
स्पष्ट रूप से कर रहा है । 

गाथाका श्र्थ स्पष्ट करते हुए अमृतचच्ध सूरि ने अपनी सस्कृतटीया 
मे व्यवहार नय के विपय-भूत पदार्थों को भृतार्थ (सत्वार्थ) विस्तार के 
साथ-स्पष्ट किया है, हम यहाँ उसमे से कुछ वाक्य रखते हैं--- 

अमूनि हि जीवादीनि नवतत्त्वानि भृता्ेनासिगतानि सम्पसदर्शन 
'सम्पच्चन्त एवं । 

अर्थ---भूतार्थ रूप से जाने हुए ये जीव अजीच भ्रादि नौ तत्तत 
सम्यग्दर्शन को उत्पन्न करते ही है । है 

“हिंद प्दूया मवतत्वान्यघुनि जीव]दृगलयोरनादिवन्धपर्यायमुपेत्म क 
स्वेनानुभुयमानताशा धुतार्थाति । श्रथ चेकजीवद्रष्यस्वभावमुपेत्यानुभुय 
सानतायासश्नतार्धानि ।' 
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प्रधं---वहिरग दृष्टि से ये नो तत्व जीव पुद्गल के अनादि वन्ध- 
पर्याय को एकत्व रूप से अनुभव करने पर भूतार्थ हैं। और एक जीव 
द्रव्य क़ स्वभाव को अनुभव करने पर ये तत्व अभृताय है । 
इस तरह श्री अमृतचन्ध सूरि ने व्यवहार नय को अपने विपय की 
अपेक्षा भूताय॑ तथा निश्चय नय की अपेक्षा अशतार्थ स्पष्ट रूप से 
बतलाया है। 
कर्त्ताकर्म अधिकार मे श्री कुन्दकुन्द लिखते हैं--- 
जे भाव सुहमसुह करेदि आदा स तस्स सलु कत्ता । 
त तस्स होदि कम्म सो तस्स तु वेदगो अप्पा ॥१०श॥। 
अर्थ--आत्मा जिस शुभ या अ्रशुभ भाव को करता है वह उस भाव 
का कर्ता है और वह भाव उसका कर्म है। आत्मा उस शुभ अशुभ भाव 
का भोक्ता भी है । 
यहाँ ग्रन्थकार ने आत्मा को शुभ, अशुभ राग अदि भावों का कर्ता 
तथ। भोक्ता माना है। मुमुक्षु मित्र विचार करे कि कुन्दकुन्द स्वामी का 
यह कथन किस नय का विपय है और वह यथार्थ सत्य है या असत्य ? 
जो कुणदि वच्छलत्त तिण्ह साहुण मोक्खमग्गम्मि। 
सो वच्दलभावजुदों, सम्मादिद्दी मुखेयव्यो ॥२३१॥ 

* अर्थ--जो मोक्षमार्ग मे सावक आचार्य उपाध्याय साधु को, या 
रततनय को वात्सल्य (प्रेम) करता है, वह वात्सल्यभाव सहित सम्यरहप्ठि 
जानना चाहिए। विचार कीजिए कि यह कथन व्यवहार नय अनुसार 
होने से सत्यायं है या असत्यार्थ ? वात्मल्य मोह की पर्याय हैं।..- 

जात्मा का स्वरूप श्रीकुन्दकुन्द आचार्यने समयसार में निम्मलिखित 
गाया द्वारा व्यवहार तया निश्चय दोनो नयो से अतिक्रान्त (रहित)' 
चतलाया है--- ध 
कम्म बद्धमवद्ध जीवे एवं चु जाण णशयपक्‍ख । 
पक्खातिक्कतो पुण, भण्णदि जो सो सयसारो ॥१४श॥ ड 


रे 


अर्थ--जीव (व्यवहार नयसे) कर्म से बघा है तथा (निश्चय नेयकी 
अपेक्षा) जीव कम से अवड्ध है, ये दोनो बाते व्यवहार एवं तिरचयतय 
के पक्ष से कही जाती है। परन्तु जो इन नयो के पक्ष से दूर आत्मा का 
निविकल्प रूप है वह समयसार यानी--शुद्धचिदावन्दस्वरूप आत्मा है। 

इस गाथा द्वारा श्री कुन्दकुन्दाचार्य ने विभिन्न पक्षों का आग्रह 
पकड़ने के कारण वास्तविक आत्मा का स्वरूप वतलाने में व्यवहार 
तय के समसाव निश्चय नय को भी अनुपयोगी बतलाया है । तदनुसार 
जो मुमुक्षु निश्चय नय का एकान्त पक्ष लेते हैं वे श्री कुन्दकुन्द आचार्य 
के मतानुसार गलत्त है । 

केवल निश्चय तय का पक्ष लेता क्या हानि पहुँचाता है, इसको 
भी समयसार में देखिये-- 

सुद्धो सुद्धादिसो णायव्वों परमभावदरसीहिं । 
बबह्ारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदाभावे ॥१२॥ 

अर्थ--[शुक्लध्यान द्वारा) आत्मा का परमशुद्ध भाव अनुभव करने 
वालों के लिए निश्चय नय बतलाया गया है और जो अभी उस परम- 
शुद्ध अवस्था को नही पहुँचे, परमणुद्ध दशा से नीची दशा में हैं उनके 
लिये व्यवहार नय बतलाई गई है । 

इस गाथा की टीका में श्री अमृतचन्द सूरि तथा श्री जयसेन आचार्य 
ने स्पष्ट किया है कि जो पुरुष भ्रन्तिम पाक से पूर्ण शुद्ध हुए सोने के 
समान पूर्ण शुद्ध आत्मा का अनुभव करते है, यानी--आत्मव्यांत के 
समय सातवें गुणस्थान में पहुचकर शुद्ध आत्मस्वरूप का अनुभव कर 
रहे है ऐसे परम योगियो के लिये विश्वयनय प्रयोजनवान है और जो 
सराग चारित्रधारक चौये शुणस्थान से सातवें गुणस्थान तक के ग्रहस्थ 
धथा मुनि है उनके लिये व्यवहार नय उपयोगी है । 

इसी बात को पृष्ठ करने के लिए श्री अमृतचन्द्र ने अपनी टीका में 
उक्त च॒ रूप से निम्नलिखित गाथा दी है--- 


प्र 


जड़ जिणमय पवज्जड ता मा ववहारणिच्छए मुयह । 
एक्केण विणा छिज्जडइ तित्थ अण्णेण उखण तच्च ॥ 
थर्थ--बदि तुम जैन धर्म में प्रवृत्त होना चाहते हो तो व्यवहार 
और निरचय दोनो मयो को मत छोडों । यानी--दोनो का उपयोग करो 
स्योकि व्यवहार नय के बित्ता तीर्थ (आत्मा को ससार से पार करने 
वाला धर्म) नए-अ्रष्ट होता है और निश्चय नय के बिना तीर्थ का फल 
पानी--पुक्ति प्राप्त नही होती । 
इस गाया हारा आचार्य ने व्यवहार नय को सावन और निरचय 
नय को साध्य बतलाया है कि व्यवहार तय का आतम्बन लिये विना 
निः्चय आत्मघरमम प्राप्त नही होता । 
इसी भावना को और अधिक पुष्ट करते हुए श्री श्रमृतचन्द सृरि ने 
कलश रवरूप चौथा इलोक लिखा है-- 
उभयनयविरोधध्व सिनि स्यात्पदाके, 
जिनवचसि रमस्ते ये स्वय वान्तमोहा । 
सपदि समयसार से पर ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षन्त एवं ॥४॥॥ 
अर्थ---जो पुरुष व्यवहार तथा निकचयनय के पारस्परिक विरोध को 
हूर करने वाले स्थाह्मद चिन्हित जिनवाणी में रुचि रखते हैं बादी-- 
किसी एक ही नय के पक्षपाती नहीं बनते, उनका मिथ्यात्व ई: हो 
जाता है और वे ही यथाशीकघ्र अपने परम छुद्ध चैतन्य रूप आत्मा का 
अवलोकन करते हैं। 
यदि व्यवहार नथ सर्वेथा असत्य हो तो 
यदि व्यवहार नय को असत्य ही माना जावे तो सब कुछ जअसत्य हो 
जाता है, विचार कीजिए--- 
पर्याय होने के कारण आत्मा की सिद्ध अवस्था व्यवहार नयका 
विषय है, अत सिद्ध परमेष्ठी असत्य माने जायेगे। चार अघाती 


प्र 


कर्म सहित होने के कारण आत्मा की अहंन्त द्रणा भी व्यवहार नव 
से है, अत अहंन्त भगवात्र्‌ को सत्यार्थ नहीं माना जा सकता । 
भाचाये उपाध्याय साधु परमेष्ठी अप्टकर्मधारी होने से व्यवहार नयके 
विपय है, अत उन्हे भी असत्यार्थ मानना चाहिए। 

भगवान्‌ महावीर की वाणी व्यवहार नय की अपेक्षा है गत उसे 
सत्याथे कहता गलत होगा, क्योंकि आत्मा उपदेश देता नही है । तथा वे 
श्री कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं कर्म-सहित होने से असत्यार्थ रूप व्यवहार 
नय के विषय है, समयसार आदि गनन्‍य उनके हाथो ने लिखे तथा वे 
ग्रन्थ जड पर्याय हू, व्यवहार नय से कुन्दकुन्द-रचित माने जाते है, अतः 
वे भी सत्य नही माने जा सकते । 

श्री कहान जी स्वय अष्टकर्ममय आत्मा की अशुद्ध पर्यायात्मक है, 
उनका प्रवचन जड पौद्गलिक वर्गणारूप है जो कि उनके आत्मा से प्रकट 
नही होता अत स्वयं उनको तथा उनके प्रजचन को व्यवहार नय्का 
विषय होने से सत्य नहीं माना जा' सकता । ऐसी ही बात श्री प० 
फूलचन्द जी की ज॑नतत्वमीमासा पुस्तक के विषय मे है | 

इस त्तरह सभी बाते व्यवहार नयाश्रित होने से अभृताथे हैं, अत 
उनको असत्य ही मानना पडेगा । 

आत्मा की अहुंन्त पर्याय और सिद्ध पर्याय भी व्यवहार नयानुसार 
है, त्रिलोक-निकालवर्ती पदार्थों का ज्ञाता सर्वज्ञ भी व्यवहार नय अपेक्षा 
है, अत व्यवहार नयका विपय यदि सबंथा असत्यार्थ ही होता 
है तो अहंन्त, सिद्ध, सर्वज्ञ भी असत्यार्थ हुए। तब अहुन्त सर्वज्ञ की 
उपदेश सत्यार्थ कैसे माना जा सकता हे । इस तरह समस्त सिद्धाल 
ही असत्य हो जायगा । । 

प्रत्येक शुद्ध तथा अशुद्धद्रव्य अगुरुलघु गुणों द्वारा पद-गरुणी हाति 
वृद्धि रूप अर्थपर्याय और निदचय काल द्रव्य के निमित से व्यजव 


प्र 


पर्योय रूप मे प्रिणमन किया करता है, प्रतिक्षण द्रव्य और ब्रुणों को 
पर्यायों का उत्पाद और विनाण हुआ करता है, जो कि व्यवहार 
तय अनुसार है। यदि इसको अगत्यार्य माना जावे तो द्रव्यो का स्वरूप 
अस्त-व्यस्त हो जायगा । ! 


ड़ 


हेप और उपादेय 


न 


श्री कहान जी स्वामी ने अपने प्रतचन द्वारा एक इस गलत बात 
का प्रचार करके अ्म फेला दिया है और १० फूलचल्कजी ने उसकी 
पुष्टि कर दी है कि--- 
भनि्चय नय उपादेय (यहण करने. योग्य) है और व्यवहारनय 
सर्वथा हेय (त्याग करने योग्य) है १ 
भ्री कहान जी स्वामी के सामने प्रइम है कि अभव्य आत्मा तथा दूरा- 
तिदूर भव्य आत्मा द्वव्याथिक नय का विपय है या नही और वह त्याज्य 
हैं या उपादेय ? ु 
व्यवहा रनय-अनुसार ससार दा त्याज्य है, किन्तु मुक्ति दक्षा या 
अहँन्त सिद्ध पर्याय उपादेय है । 
निरचयनय अनुसार प्रत्येक द्रव्य का ध्रौव्य (चिकाल में अविभाणी- 
) जिस तरह ग्राह्म है, उसी त्तरह व्यवहारनय जनुसार प्रत्येक द्रव्य 
की प्रतिक्षण होने वाली उत्पत्ति विनाश-शील क्षणिक जर्थ-पर्याय 
तथा व्यघ्नन पर्याय भी उपादेय है, त्याज्य नहीं है क्योकि उसके बिना 
द्रव्य रह नही सकता, व्यवहार नय का विपयभूत उत्पाद और व्यय प्रत्येक 
द्रव्य का अमिट स्वभाव है। श्री कहान जी स्वामी सदा उत्पत्ति 
विनाशशील इस व्यवहारसय को लिकाल में कभी त्याय नही सकते । 
सात्तवे गुणस्थान तक पहुचाने वाला व्यवहार चारित्र उपदेय 
(अहुण करने योग्य) है वयोकि उस व्यवहार चारित्र के हुए विना शुब्ल- 


+द्‌ 


ध्यान त्रिकाल से नही हो सकता, अत व्यवहार चारित्र तीर्थंकरो ने भी 
ग्रहण किया । 

वितर्क (श्रुव पद) और वीचार (घ्येय श्रथ, व्यज्षन तथा योगों के 
संक्रमण, रूप) मय एवं वितर्क श्रवीचार-रूप शुक्लध्यान भी व्यवहारतय 
का विपय है परन्तु वह प्रत्येक मुमुक्षु के लिये उपादेय (ग्रहण करने 
योग्य) हे क्योकि उसके विना मोहनीय कर्म से तथा अन्य घातिकर्मों से 
आत्मा को मुक्ति नही होती । 

इसी तरह सुक्ष्मक्रिया-प्रतिपाति एव व्यूपरतक्रियानिवृत्ति शुक्ल- 
ध्यान भी आत्मा की अधातिकर्मों की सत्ता मे रहते है वे भी व्यवहास्तय 
अनुसार है किन्तु व्यवहारनय के विपयभूत वे दोनो शुक्लघ्यान भी गाह्य 
है क्योकि उनके द्वारा अधाति कर्मो का क्षय होता है । 

असयम सम्यरहृष्टि रूप व्यवहार दशा मिथ्यात्व की अपेक्षा उपादेय 
है। सयमासयम भी व्यवहारनय अनुसार है परन्तु असयतसम्यग्हृष्टि 
के लिए वह असख्यातग्रणी निर्जरा करने वाला होने से ग्राह्म है। 
सयमासयमी के लिए सयमी आचरण व्यवहार चारित्र होता हुआ भी 
पंचमगुणस्थान से असख्यातगुणी निर्जरा वाला होने से ग्राह्म हे। 

इस तरह चौथे गुणस्थान से आगे के सभी गुणस्थान व्यवह्रतय 
के विषय से हैं परन्तु वे सभी अपने-अपने पूर्व गुणस्थानो की अपेक्षा ग्राह्म 
हैं। स्वयं कहानजी स्वामी अपने आपको चौथा ग्रुणस्थानवाला मानते हैं । 
चह भी उनके लिए पहले तीन ग्रुणस्थानो की अपेक्षा ग्राह्म है । 

छोड़ा नही जाता, छुट जाता है 

चौथे गुणस्थान से आगे के गुणस्थानो के होने पर पहले के (चौये पाँचवे 
आदि गुणस्थानो के ) चारित्र को छोडा नही जाता किन्तु अगले ग्ुण- 
स्थान के होने पर वह स्वय छूट जाता है। जैसे अगली सीढी पर पर 
रखने पर पहली सीढी स्वय छूट जातो है। तदनुसार श्रणुन्नत धारण 


भ्र७ 


_ करने पर चौथा गुणस्यान, अच्तरग वहिरण सयथ धारण करने पर 
बाचवा गुणस्थान, आत्मध्यात में निमग्न होने पर याती--धर्मव्यान के 
समय समिति आदि चारितर और शुक्लब्यात के समय धर्मष्यान या 
सातवाँ गुणस्थान स्वय छूट जाता है , उसे छोहना नही पडता । 

आठवे गुण-स्थान से आगे के गुणस्थान कस क्रमसे जैसे-जैसे हो 
जाते है, वैसे-वैसे पहले के (आठता, नौवा, दशवा, बाहरवा, तेरहवा 
गुणस्थान ) छोडते नहीं पडते किन्तु स्वयं छूटते जाते हैं । 

इत्यादि आत्मशुद्धि की प्रक्रिया के अनुसार भी व्यवहार तय अपने 
अपने स्थान पर उपादेय है । 

इस कारण व्यवहार नय को सर्वथा त्यागने योग्य मानना सुमेरु पर्वत 
के समान मोदी गलती है 

आठवे आदि आगे के ग्रुणस्थानो का उत्पाद पूर्व गुणस्थानों के 
व्यय रूप है। अत यहा भी अभाव से भाव रूप होने की स्वाभाविक 
प्रक्रिया चलती, है । 


एकासन्त पक्ष से हानि 
व्यवहार सयका तथा लिश्चयनय का एकान्त पक्ष लेने वाले व्यक्ति 
अपना तथा अन्य जनता का महान अहित करते है, इस बात पर भरकार 
डालते हुऐ पचास्तिकाय की अन्तिम गाया की टीका में श्री अमृतचर्द्र 
सूरि ने बहुत विद्वद रूप से लिखा है तथा पुष्टि निम्नलिखित दो गाथाओ 
हारा की है-- 
चरणकरणप्पहाणा सुममयपरमत्यमुक्कवाचारा । 
चरणकरणास्स सार णिच्चयसुद्ध ण जाणति ॥ 
अर्थ--व्यवहारतग् का एकान्‍्त रूप में आश्रय लेने वाले व्यक्ति केवल 
बाहरी क्रियाकाण्ड को करते रहते हैं, अपनी अन्तरग शुद्धि (आत्मणशुद्धि 
का कार्य नही करते। चारित्र के सारभूत निश्चय शुद्ध आत्मा को 
नही जानते । 


फ्र्द् 


यानी--अत समिति ग्रुप्ति झारि भारिय भरा प्रात्म-उनुमव के 
बिला व्यर्थ हें। आत्मा तयत बाहा लाचरश मे लिताल में भी गट नहीं 
ऐो मकना । इसे लिये केवल स्ययशार लय ता पल तैदे बाते वध्यन्दियों 
भी साटरी तपस्या व्यर्व होती है 

इसी तर-- 

फिल्द्धाममासवता घिन्टादों णिन्ठुप समाणता । 
णासनि करणारणा साइरिनस्शागनसा केई ॥ 

अपे-निः्चयना का एकास्त पन्न दिन बाते ब्यक्ति शुद्ध आत्मस्थरूप 
के अनुभव से रहित होते हाए व्यवहार चारिय्र फा आचरण ने करने बस्न 
(आत्ममनुभव ) पा चरण[व्यत्मस्थरूप से स्थिति) दोनो का नाश फरते हैं । 

मोनगट के नेता श्री फहान थी स्वामी दपना आत्म-निरीक्षण फरें 
कि वीतराग देव ने निश्चय एकान्त के पल प्रहरा में जो दूपाश सताये हैं, 
वे उनमे घर फर गये है या नही ? क्योकि एस समय झाप शुद्ध ग्रात्म-स्वदूप 
को तो पा नहीं सकते, एसक्ा कारण यह है कि आाप इस भव में सातवा 
गुणस्थान भी नहीं परां सकते । उधर आपने अणुद्षत तथा महाब्त ठप 
व्यवहार चारित्र छोठ ही दिया है, अत गाया में लिखे अनुसार आप 
निश्चय तथा व्यवहार दोनो प्रकार के चारिम से रहित है कि नही ? कया 
उस तरह आत्म-कल्यारा हो सकता हे ? 

श्री अमृतचद्ध सूरि ने उसी कारण पुर्पाव॑सिद्धिउपाय मे कहा है“ 

व्यवहारनिश्चयी य प्रवुध्य तत्वेन भवति मध्यस्य । 
प्राप्नोति देशनाया स एवं फलमविकल शिष्य ॥छा। 

अर्थ-जो व्यक्ति व्यवहार और निः्चय नय को अच्छी तरह जानकर 
किसी एक तय का एकान्त पक्ष नही लेता, मध्यस्थ होकर रहता है, वही 
व्यक्ति बीतराग भगवान की वाणी का पूर्ण फल प्राप्त करता है । 

तदनुसार श्री कहात जी स्पामी को तथा मुमुक्षु मित्रों को निरंचय 
घर्म (सातवे ग्रुणस्थान से जागे प्राप्त होने वाला) पाने का उह्ू इंय रसकर 


प्रश्‌ 


उसके साधन भूत व्यवह्वार धर्म सममासयम या सयम का आचरण करना 
चाहिये । इतता भी न कर सब्यों तो निव्चय नय का एकान्तपक्षी तो न 
बनना चाहिये | किसी भी प्रकार के एकान्त नय-पक्षी को जेनसिद्धान्त 
ने मिथ्यात्वी माना है। पनेकान्त स्याहाद ही सम्यकत्व भाव का 
सूचक हैं । 


भय की सार्थकता कब 


किसी एक दृष्टिकोण से पदार्थ के आशिक जानते का नाम सय है। 
इसका 'अभिप्राय यही है कि यदि आत्मा द्रव्यहष्टि की अपेक्षा नित्य है 
तो वही आत्मा भ्रपनी ही पर्याय हृप्टि से अनित्य भी हैं। ऐसी दशा मे 
ग्रात्मा को (व्यवहार या पर्यायायिक नयानुसार) सर्वया अनित्य मानना 
जिस तरह गलत है, उसी त्तरह भात्मा को (नि*्चय तय अनुसार) सर्वथा 
नित्य मान लेना भी गलत है । अपने प्रतिद्वस्द्दी मेय की अपेक्षा न रखने 
पाली नय हो सत्यार्थ मानी गई है, प्रतिदन्दी नय की अपेक्षा रखने 
वाली नय मिथ्या होती है। 
श्री समस्तभद्राचार्य ने कहा है “निरपेक्षा नया मिथ्या सापेक्षा 
बस्तुतेडर्यकृत्‌ ।” यानी-अन्य नव की अपेक्षा रखने वाली नय वास्तविक 
होती है और अन्य नय की अपेक्षा न रखने वाली नयमिथ्या (असत्य) 
होती है । 
इस विपय में श्री अमृत चन्द्र सूरि ने पुत्पाथे-सिद्धि-उपाय ग्रन्थ के 
बच्त में दही से मक्सन निकालने वाली ग्वालित का हृप्दान्त देकर वहुत 
सुन्दर कहा है- 
एकेनाकर्षन्ती इ्थलयन्ती वस्तुतत्वमितरेण । 
अन्तेन॑ जयति जैनी नीतिमंन्धाननेव्रमिव गोपी 0श्रशा॥। 
अर्थ-जिस तरह ग्वालिन दही मथकर मवखन निकालते समय रई 
(मथानी) के डडे की रस्सी के दोनो किनारो को पकड कर जब रस्सी के 


पृ ल्‍- 


है 
६० 


के एक किनारे को दाये हाथ से गीचती है तव वाये हाथ की रस्सी को 
ढीला कर देती है और जय वाये हाय फो खीचती है तब दाये हाथ की 
रस्सी को ढीला कर देती है, दोनो हाथो की रस्सी को एक ही समय नहीं 
ख्ीचती । इसी तरह जैन सिद्धान्त नय-प्रयोग करते समय एक नय को 
मुरय करता है तो उसी समय अन्य नय को गौण करता है उसकी सत्ता को 
मिटाता नही है ! तव वह एकान्तवादियों से जीतता है । 

हम श्री कहान जी स्वामी के समक्ष नम्न निवेदन करते हैं कि वें 
अपने प्रचार मे (प्रवचन तथा प्रकाशन में ) इसी स्पाह्वाद णेली को 
अपना कर जनता को सम्मार्ग का प्रदर्शन करें अपने भक्त अनुयायी के 
हृदय में निश्चय नय के एकान्त का विप-अकुर न उगने दें । व्यवहार 
नय का विषय कहाँ किसको उपयोगी है, कहा किसको अनुपयोगी है, कहाँ 
त्याज्य है, कहाँ ग्राह्म है, कहाँ उसे छोडा जा सकता है, कहाँ नही छोडा 
जा सकता ? इत्यादि बातो का विशद भ्रागम-सम्मत विवेचन वे सबको 
समझावे । 

निश्चय नय का एकान्त न समयसार मे है, न श्री कुन्दकुन्द आचार्य 
के अन्य किसी ग्रन्थ मे है और न ऐसे एकान्तवाद का समर्थन कही भी 
श्री अमृतचन्द्र सूरि ने किया है । 


. वारित्र 


मिथ्या श्रद्धा, कुजान और मिथ्या आचरण से करमम-बन्ध होता है और 
सत्परद्धा (सम्यग्दशेन),सम्यकज्ञान तथा सम्यक्चारित्र से कर्म-मोचन (कर्मों 
से छुटकारा) होता हे। 
श्री कुन्दकुन्दाचार्य ने पचास्तिकाय समयसार मे कहा है-- 
घम्मादीसहृहण सम्मत्त शाणमगपुव्वगद । 
चिट्ठा तव हि चरिया ववहारो मोवखमग्गोत्ति ॥१६०॥। 


घर 


अथे--धर्मादि द्वव्यो का श्रद्धान करना सम्यर्दर्शन है, सम्यवत्व 
सहित अ ग पूर्व का जानता सम्यस्ज्ञात है और महाव्रत आदि सहित 
तप करना सम्यक्चारित्र है। ये तीनो व्यवहार मोदासार्ग है।-यानी- 
सम्यस्दर्दान सम्यस्ज्ञान सम्यफ्चारित्र द्वारा मोक्ष प्राप्त होती हें। 

- इसकी आगे की गाथा में पूर्ण रत्वत्रयवारक आत्मा को कुन्वकुन्दा- 
चार्य मे निएचय सोक्षसार्ग कहा है । 
सम्यग्दर्शनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्ग , (सम्यस्दर्शन सस्यग्ज्ञान सम्यक्‌- 
चारित्र मोक्षमार्ग हैं) इत्यादि वाक्यों द्वारा जो उमास्वामी आदि 
आचार्यों ने मोक्षमार्ग का स्वरूप वतलाया हे, वह पचास्तिकाय की उक्त 
१६० वी गाथा के अनुसार ही है। , 

'प्रवचनसार की पहली गाथा मे कुन्दकुन्दाचार्य ने 'चारित्तखलु घस्मो, 
वाक्य द्वारा सम्यक्चारित को धर्म! बतलाया है। तदनुसार श्री कुन्द- 
कुन्द आचाये ने धर्मरूप श्रत मोक्ष के साधन्त-भूत्त व्यवहार चारित्र के 
आचरण की प्रेरणः अपने प्रन्थो मे अनेक स्थानों पर की है। रमणसार मे -- 

'दारप पूजा सुक्ख सावयधस्से ण सावया तेरा विणा ।* 
गाथा हारा शहस्थ श्रावक के लिए देव-गुरु-शास्त्र की पूजा करना 
तथा दान देना मुख्य बर्मे बतलाया है। इन दोनो कार्यों के बिना शक्रावक 
नही होता, ऐसा जोर देकर कहा है । इसी गाथा के उत्तरार्द्ध मे मुनियों 
के लिए ध्यान मौर स्वाध्याय मुख्य धर्म बतलाया है । 
हम यहाँ पर आचार्य श्री कुन्द-कुन्द-प्रणीत च्ारित्र पाहुड से गृहस्थ 
चारित और मुनिचारित्र का सक्षेप से उल्लेख करते है । 
दुविहु सजमचरण मसायार तह अणायार । 
सायार सम्गये परिग्गहरहिये णिरायार ॥२१॥ 
अधथे--सयमाचरण --चा रिय दो प्रकार है, १ सागार, २ अनगार । 
परिग्रहधारी शृहस्थ का चारित्र सागार और परिग्रह रहित मुनि का 
चारित्र सतगार है । 
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प्र 


दसणवय सामाध्य पोसहसचित्त रायभत्ते ये । 
- वभारभपरिग्गह अणुमण उद्दिददेसविरदों य ॥२शा। 
अर्थ--देशविरत ( सागरार) की ग्यारह श्रेणा ( प्रतिमाए ) हैं 
१--दर्शन, ए--अत, ३--सामायिक, ४--प्रोपष, ५--सचित्त त्याग, 
६--रातिप्लुक्ति त्याग, ७--तरह्मचयं, ८--आरम्भ त्याग, ९--परिग्रह- 
त्याग, १०--अनुमति त्याग, और ११--उद्दिष्ट त्याग । 
श्रावक की इत ११ प्रतिमाओ का विवेचन रत्नकरण्ड आदि श्रावका- 
चारो में किया है। 
पचेच अरुच्ययाइ गुणव्वयाई हवति तह तिण्णि । 
सिक्खावय चत्तारि य सजमचरण चर सायार ॥२३॥ 
अर्थ--पाँच अखसुब्नत, तीन गुणब्रत, चार शिक्षाब्रत, ये १२ ब्रत श्रावक 
का चारित्र है। 
इसके अनुसार तत्वार्थसूत्र मे ग्रहस्थ का सामान्य चारित्र बतलाया है। 
थूले तसकायवहे घूले मोसे तितिक्खयूले य। 
परिहारो परमहिला परिग्गहारभपरिमाण ॥२४॥ 
अर्थ---ब्रस जीवो की हिंसाका त्याग अहिसा अखुब्॒त हे, स्थूल मठ 
बोलने का त्याग सत्य अशुद्रत है, स्थूल चोरी का त्याग अचौर्य॑असुब्त 
है, परस्त्रीगमन का त्याग ब्रह्मचर्य असुवन्नत है और परियग्रह आरम्भ का 
परिमाण करना परिग्रह परिमाण अखुब्रत हे । 
दिसिविदिसामाणपढम अणत्थदडस्स क्ज्जण विदिय । 
भोगोपभोगपरिमा इयमेव. ग्रुणब्बया तिण्णि ॥२१॥| 
अर्थ---समस्त दिशाओ में आने जाने की सीमा करना पहला ग्रुणब्रत 
है । अनर्थ-दण्डो का त्याग दूसरा गुणवब्न है और भोग्य उपभोग्य पदायाँ 
का परिमाण करना तीसरा शुराक्त हे।.. 7 
*. सायोइय च पढम विदिय च तहेव पोसह भणिय ) 
तइय च्‌ अतिहिपुज्ज, चउत्थ सललेहणा अन्ते ॥२६॥ 
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अर्थ--सामायिक, प्रोपधोपवास, अतिथि सविभाग और जन्तिम 
समय सल्लेखना ये चार शिक्षात्रत है । 
पतचिदिय सवरण पचवया पचविस किरियासु । 
पचसमिदि तिथयुत्ति सजमचरण णिरायार ॥२८५॥ 
अर्थ--पाँच इच्द्रियों का विजय, ५ महाब्रत, २४ क़ियाएँ (भावनाएं) 
५ समिति, ३ ग्रुप्ति का आचरण मुनि चारित्र है। 
हिसाविरइ अहिसा भ्रसच्चविरई अदत्तविरई य। 
तुरिय अवभविरई पंचम सगम्समि विरई य॥रशा॥। 


अर्थ---हिंसा से विरक्त होना अहिसा महाव्रत है, बसत्य का त्याग 
सत्यमहात्रत, चोरी का त्याय अचौर्यमहात्रत, मैथुन का त्माग ब्रह्मचर्य 
महान्तत और परियग्रह का सर्वथा त्याग अपरिश्रह महान्नत है । 


कुलजोणिजीवमग्गणठाणाइसु जाणिऊण जीवाश । 
तस्सारंभणियत्तण परिणामों होई पढमवर्द ॥५६॥ नि० सार 
अर्थ--संस्तारी जीवो के कुल, योनि, जीव समास, मार्गणाओ मे 
जीवो को जानकर उनके घात से विरक्त परिणाम होना अहिसा 
महाक्षत है | 
इसी प्रकार सत्य आदि महात्रतो का तथा ईर्या जादि समितियों 
का तथा तीन शुप्तियों का स्वरूप बतलाते हुए उनको आचरण करने की 
प्रेरणा की है । 
वारसविहृतवयरण तेरस किरियाओ भावि तिविहेण 
धरहि मणमत्तदुरय णाणुकुसएण मुखिपवर ॥।८०॥ भा० पा० 
अर्थ--है मुनिराज | तुम मत बचन काय से बारह प्रकार के तथो 
को आचरण करो, तेरह प्रकार की क्रियाओ को पालो तथा मदमत मन 
रूपी हाथी को ज्ञान रूपी जकुश से वश, करो । 
इसी प्रकार २२ परिपह सहन करने का, वयावृत्य, विनय, क्षमा 


द््ड 


आदि आचरण करने का उपदेश भी श्री कुन्द-कुन्द आचार्य मे अपने 
आध्यात्मिक गन्धो मे यथास्थान दिया हे । 


यहा इतना व्यान रखने की आवध्यकता है कि श्री कुन्वकुन्द 
आचार्य ने समयसार के वन्‍्च अधिकार में जो २४७ से २५८ तक की 
गायाओ में यह भाव प्रगट किया कि “कोई जीव किसी अन्य जीव की हिंसा 
या मरण से रक्षा नही कर सकता, श्रायु कर्म के समाप्त होने से मरण 
और आयुकर्म श्षेप होने से रक्षा होती है” सो रक्षा करने के या किसी 
को मारने के अभिमान को छुडाने के अभिष्नाय से कहा है। वँसे हिसा के 
विपय मे कुन्दकुन्दाचा्य का भी अभिप्राय अन्य आचार्यों के समान है, 
जैसा ऊपर (मोक्षपाहुड चारित्र पाहुड की गाथाओ मे) वताया गया है। 
वरवयतवेहि सग्गों मा हाउ निरय इयरेहि । 
छायातवट्टियाणु पडिलवाण गुरुभेय ॥२५॥ मो० पा० 
अर्थ---त्रत तप करने से स्वर्ग मिलना अच्छा है, भसयम द्वारा नरक 
प्राप्त होना श्रच्छा नही है। जैसे गर्मी के समय छाया मे ठहरना अच्छा है 
धूप मे ठहरना अच्छा नहीं । इस तरह दोनो मे बहुत अन्तर है । 
भाव तिविहपयार सुहासुह सुद्धमेव णायव्व । 
असुह अट्टरुद्द सुह धम्म जिणवरिदेहि ॥७६॥ भा० पा० 
अर्थ--आत्मा के भाव तीन प्रकार के होते है, शुभ अशुभ और 
शुद्ध । आतंरौद्र परिणाम अशुभ भाव है,धर्मध्यान शुभ भावरूप है,(कपायो 
का क्षय हो जाने पर मोहरहित भाव शुद्ध होते है ) ऐसा जिनेस्ध 
देव ने कहा हे । 
धम्मो दयाविसुद्दों पव्वज्जा सम्बसगपरिचत्ता । 
देवो ववगयमोहो उदययरो भव्वजीवाण ॥२५॥ बो०पा० 
अर्थ--दया से विशुद्ध--दयामथ घर्म, समस्त परियग्रह से रहित 
प्रव्ृज्या--मुनिदीक्षा, तथा वीतराग देव भव्य जीवी को कल्याण करने 
वाले है । ह 


तब 


् घर 
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इस प्रकार प्रधान आध्यात्मिक उपदे्ठा श्री कुन्दकुन्दाचायें आत्मा 
को परमशुद्ध बनाने के लिये अपनी शक्ति-अनुसार ग्रहस्थ-आचार तथा 
मुनि-आचार रूप चारित्र ग्रहण करने की प्रेरणा स्पप्ट रूप से अपने 
प्रन्यों भे कर रहे है। इस कारण मुमुक मडल भारी भ्रम मे है कि 
'आत्मशुद्धि के लिये व्यवहार चारित्र अ्नुपयोगी है, स्याज्य हे, श्री कुन्द- 
कुन्द भ्राचार्य उसका निषेध करते हैं । श्रादि यदि कुन्दकुन्द आाचारयें 
न्रत, तप, त्याग, सयम-रूप चारित्र को आत्मणुद्धि के लिये वावक 
समझते तो स्वयं उस चारित्र का आजीवन आचरण क्यों करते * 


इतनी बात अवश्य हे कि ब्रत,तप आचरण के लिये शारीरिक मोह 
का त्याग करना पडता है, आत्मसाधना में अडिग बने रहने के लिये 
नग्न होकर प्राकृतिक वातावरण में रहने योग्व शरीर को परिषहजयी 
एवं कष्ट-सहिष्णु बनाता पड़ता है। ऐसा धीर वीर गम्भीर तपस्वी 
ही आत्म-शुद्धि के साक्षात्‌ कारणभूत शुबल-ब्यान्‌ को कर सकता है। 
शारीरिक सुख सुविधा का अभ्यासी तथा इन्द्रियों का दास व्यक्ति 


सयमी तपस्वी (नही वन सकता। ऐसे निर्वंल व्यक्ति ही चारित्र को 
अग्राह्म या त्याज्य कहा करते है । 


अत हमारा नम्न निवेदद है कि आत्मणुद्धि के प्रमुख अतिश्रावश्यक 
साधन व्यवहार-वारितर के विपय में श्रो कहान जी स्वामी गलत 
प्रचारन करे। उन्हें स्वयं वीर मुनिचर्या का आचरण करना चाहिये 
यदि उतना कठिन आचरण न कर सके त्तो अपने शक्ति के अनुरूप 
उससे सरल भमिम्नकोटि का चारित्र धारण करें, यदि उतना सरल चारिचत्र 
सारण करने की इच्छा नहीं है, तो उतना भी चारित्र आचरण न 
करे किन्तु चारित्र के विषय में अपने प्रवचनों द्वारा साधारण जनता 
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को भ्रम मे न डाले। श्रद्धा के विपय में जिस तरह उन्होंने श्री 
कुन्दकुन्द आचार्य का सिद्धान्त स्वीकार किया है। उसी तरह ज्ञान 
भौर चारित्र के विषय मे भी आपको कुन्दकुन्द आचार का अनुकरण 
करना चाहिए कई 
,, मुसलमानी शासन के समय जव निग्न॑न्य नग्न मुनिचर्या वादशाहो 
के कट्टर धामिक हप के कारण अस्रभव हो गई थी तब भट्टारक वेष 
की प्रथा चल- पडी थी। परन्तु किसी भी विद्वान भट्टारक ने अपने 
किसी भी ग्रन्थ मे चारित्र धारण करने का निषेध नहीं किया। ने 
भुनिचर्या का अन्यथा विधान किया । 

इसी तरह श्री कहान जी स्वामी को सम्यकचारित्र के विषय 
मे आपं-पद्धति अपना कर अआआामक प्रचार न करना चाहिए।वे यदि 
पाद-यात्रा (पदल भ्रमण) को और अपना ले तो वे आठवी प्रतिमा का 
आचरण सरलता से कर सकते है। इतना अवश्य है कि चारित्र धारण 
के लिये दुद्॑ंस अभिमान कपाय का विजेता अवश्य बनना पटता है 
आऔर विनीत भावना लाकर उच्चकोटि के चारित्र का सनन्‍्माव करवा 
पडता है। परन्तु इतना किये विना आत्म-शुद्धि भी त्रिकाल मे कोई 
नही कर सकता । ' 


6 गे 
क्‍ तीथंड्डरों के लिये 

«पूर्व भव में दर्शन-विशुद्धि आदि सोलह भावनाओं के निमित्त से 
तीथेंडधूर प्रकृति का बन्ध होता है। तीर्थड्भूर प्रकृति समस्त पुण्य प्रकृतियो 
मे उत्तम है क्योकि विश्व मे महाद्‌ धर्म प्रचार तीथथेड्रार ही किया करते 
है। भरत, ऐरावत, विदेह क्षेत्र के जो महाच्‌ व्यक्ति पहले भव में 
तीर्थद्धूर प्रकृति का बन्‍्ध कर लेते है वे अपने तीर्थद्धूर भव मे जन्म 
सै' मति श्रुतव और अवधिज्ञान के घारक होते है, जन सांधारण की 


१ 
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अपेक्षा उनका आत्मा अधिक शुद्ध होता है, उसी भव से वे नियम से 
मुक्तियामी होते है। इतनी सब कुछ विशेषता होते हुए भी उन को 
भी पूर्ण आात्म-शुद्धि प्राप्त करने के लिए चारित्र धारण करना अनिवार्य 
प्रावश्यक होता है । 
।. इसी बात की श्री कुन्दकुन्द आचाये चिम्बलिखित ग्रायाशओ्रो द्वारा 
स्पष्ट कहते हे --- 2५ 

घुवसिद्धी तित्थयरो, चउठणारुजुदो करेइ तवयरण । 

णाऊण घुव कुज्जा, तबयरण णाणजुत्तावि ॥६०॥ मो०्पा० 
४ ग्र्थ--तीर्थंद्धूर निश्चित रूप से उसी भव से मुक्तियामी होते हैं, 
चारज्ञान के धारक होते हैं, फिर भी मुक्त होने के लिये तप करते है, ऐसा 
जानकर आध्यात्मिक ज्ञानी को भी तपश्चरण अवश्य करना चाहिए। ? 
(मुनिदीक्षा लेते हो तीथेड्भर को मनपर्येय ज्ञान भी हो जाता है ।) 


णवि सिज्कइ वत्यधरो, जिणसासण जइ वि होइ तित्थयरो । 
णग्गो विभोक्‍्खमग्गो, सेसा उम्मग्गया सच्चे ॥२३॥ सू० पा० 
रथ--जिन शासन का विधान है कि तोर्थ॑ड्भूर ही क्यो न हो जब 
तक वह वस्त्रधारक (परिग्रही) रहेगा तव तक मुक्त नही हो सकता। 
झोक्ष-मार्ग नग्न वेश रूप है। शेप सभी (परिग्रहघारी) उन्मार्ग हैं । 
जबकि तीर्थद्वर को भी श्री कुन्दकुन्द आचार्य के विधान अनुसार 
मुक्ति प्राप्त करने के लिये वस्त्र आदि समस्त परिग्रह का त्याग करना 
तथा तपरचरण केरना आवश्यक है। तब अन्य व्यक्तियों के लिये तो 
“्यवहार चारित्र का आचरण करना अनिवार्य आवश्यक है ही । 


मोक्षपाहुड मे श्री कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं-- 


पच मह्व्वयजूत्तो पचसु समिदीसु तीसु गुत्तीसु 
र्यणत्तयसजुत्तो, फाराज्कमयण सदा कुणह ॥३३॥ 


द्द्ष 


मर्थ--पाच महात्रत, पाच समिति, तीन ग्रुप्ति और रलत्रव- 
सहित साधु सदा ध्यान और अध्ययन (स्वाध्याय) करे | 
' जो'रयणत्तयजुत्तो कुणइ तबं सजदो ससत्तीए , 
सो पावइ परमप्प झायतो अप्पय सुद्वं ॥४३॥। 


अर्थ--जो मुनि रत्तज्ञय सहित यथाशक्ति तप और सयम करता 
है, वह शुद्ध आत्मा का ध्यान करता हुआ परमात्मा बन जाता है । 
देवगुरुम्मि य भत्तो साहम्मिय सजदेसु अशुरत्तो | 
सम्मत्तमुब्बहुतो, जाणरओो होइ जोई सो ॥४५२॥ 
अर्थ--जो देव और ग्रुरु का भक्त है, साधर्मी सयमियों से अनुराग 
करता है, सम्यवत्वधारी है और आत्मध्यान में लीन रहता हैं, वह 
योगी है । 


निरथेंक एया है 


तवरहिय ज णाण, णाणविजुत्तो त्वयोवि अकयत्यो। , 
तम्हा णाणतवेण, सजूुत्तो लह॒इ णिव्वाण ॥५६॥ 

- - अर्थ--तपदचरण के विना ज्ञान और ज्ञान के, बिना तप निर्ंक 
है । इस कारण ज्ञान और तप से सहित भ्रुनि मुक्ति प्राप्त करता है।! 
फलदायक 

णाण चरित्तसुद्ध लिगग्गहण च दसरणविसुद्ध । 
सजमसहिदो य तबो, थे।ओवि महाफलो होइ ॥६॥ ज्वी० पा० 
अर्थ--थोडा ज्ञान भी यदि चारित्र से शुद्ध है, मुनिलिग सम्यग्द्शत 
से विशुद्ध है तथा सयम से -सहित तप है, तो वह बहुत फलदायक 
होता है | 
. शौल का परिवार 
जीवदया दम सच्च॑ अचोरिय वभचेरसतोसे। 
सम्मदर्सणणाण तओ य सीलस्स परिवारी ॥£६॥शी० पा० 
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अर्ध-जीवोपर करुणा, पावर इच्चियों पर विजय, अचौयें, बह्मचर्य, 
सत्तोप, तप, सम्यग्दशन और सम्यकृज्ञान ये सब शील के परिवार है । 

इत्यादि बीसियो गाथाओ द्वारा श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने व्यवहार 
 चारित को आचरण करने का विवान और प्रेरणा भी की है । अतः 
जो सज्जन श्री कुन्दकुन्द आचाय॑ के श्रद्धालु भक्त हैं उनको यथाशक्ति 
व्यवहार-चारित्र का आचरण करना चाहिये, उसका निपेध कदापि न 
करना चाहिये । ४ ह ४5: 


“" तलिइचय चारिन्न का साधन 


आत्म-स्वरूप मे स्थिरता होना निश्चय चारित्न है। 
निः्चयचा रित्र की पर्यायसभा या रपरेखां बतलाते हुए श्री 'कुन्दकुन्द 
आचाये ने प्रवचनसार मे लिखा है--- 


चारित्त खलु वम्मो, धम्मो जो सो समो त्ति खिहिद्वों। * « 
- मोहबखोहविहीणो, परिणामी अप्पणों हु समो ॥छा। 


” अर्थ--चारित्र(आत्म-स्वस्प मे प्रवृत्ति, आचरण, स्थिरता) ही धर्मे 
है। जो धर्म है वह शम[साम्य या झाम्यभाव)हे | मोह(मिथ्यात्व)और 
क्षोभ(राग देप)से रहित जो आत्मा का परिणाम है, वह दम है। 

याची-मोहनीय कर्म ,का पूर्ण क्षय होकर जो आत्मा का बीतराय 
परिणाम होता है, "वह मिद्चय चारित्र है । ८ 

यह निशचय चारित्र यकायक अकस्मात्‌ प्रगट नहीं; होता, किन्तु 
व्यवहार चारित्र क्रमश जब उन्नत होता जाता हू, तब अन्त मे निश्चय 
चारित्र- का प्रादुर्भाव होता है । ः 

इसका कारण यह है कि निरचयचारित्र का प्रतिवन्धक् कारण 
मोहनीय कर्म, है, वह मोहनीय कर्म गुणस्थान क्रम से व्यवहार 
चारित्र द्वारा नष्द होता है । मिथ्यात्व एवं अनस्तानुबन्धी कपाय 
मोहनीय के नाश से चौथे ग्रुसास्थोन रूप सम्यकत्व का उदय होता है, 
अप्नत्यख्यानावरण के क्षयोपश्स से पंचम ग्रुणस्थान का सयमासयस 


कर 
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खारित्र होता है । प्रत्यास्यानावरण के क्षयोपद्म से छठे सातवें 
गुरास्थान का सयम(महात्नतरूप चारित्र) होता है । तदनन्तर सानिशय 
अप्रमत्त गुणस्थान से चारित्र मोहनीय कर्म की २१ प्रकृतियों का क्षय 
करने के लिये क्षपक श्रेणी का शुक्लध्यानमय चारित्र प्रारम्भ होता है 
उस समय क्रमश आठवें ग्रुणस्थान में अपूर्व विशुद्ध परिणामों द्वारा 
मोहनीय कर्म की प्रकृतियों की शक्ति क्षोण (कम) करता हुआ नौवें 
गुणस्थान में जब थोगी पहुँचता है तब वहा उसके स्थूल सज्वलन लोभ 
के सिवाय क़मश २० प्रकृतियों का क्षय हो जाता है | तदनन्तर दशर्वे 
गुणस्थान में उस अवशिष्ट स्युल लोभ कपाय की शक्ति और भी क्षीण 
6 जाती है, वह स्थूललोभ सूक्ष्मलोभ हो जाता है। तत्पशचातु उतत 
सूक्ष्म लोभ का भी क्षय होकर निरचय चारित्र (पूर्ण वीतराग भाव) का 
प्रादुर्भाव होता है । 
इस तरह भयणुब्॒त, महाव्रत समिति गुप्ति रूप व्यवहार चारित्र का 
उन्नत विकसित रूप निश्चय चारित्र का वीजारोपण करता है, यदि 
महाव्रती व्यवहार चारित्र न हो तो सातवें ग्रुणस्थान वाला घर्मध्यात 
नही हो सकता । धर्मध्यान न हो तो पहला शुक्लध्यान नही हो सकता; 
पहला शुक्लध्यान न हो तो मोहनीय कर्म की २० प्रकृतियों का क्षय 
नही हो सकता और पूर्ण वीतरागता का उत्पादक दूसरा शुक्लघ्यान भी 
«५ नहीं हो सकता । 
इस तरह व्यवहार चारित्र निद्चय चारिव का कारण है, भेतः 
प्रत्येक मुमुक्षु भव्य भात्मा को आत्म-सिद्धि के लिये व्यवहार-चारित्र 
का आचरण करना अनिवार्य होता है । 
पूर्व-पर्याय. का व्यय ही उत्तर-पर्याय का उत्पाद होता है तदचुसार 
व्यवहार चारित्र के सर्वोच्च रूप का व्यय होना निश्चय चारित्र का 
उदय रूप है। इसलिये चाहे तो यो कह लीजिये कि व्यवहार-चारित्र 
के। विलीन होने पर निशचय-चारित्र होता है। या यो कह लीजिये कि 
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व्यवहार-चारित्र से निश्चय-चारित्र होता है दोनो बातो की शैली 
भिन्न-भिन्न है, किन्तु दोनो का अभिप्राय एक ही है। ५ 


श है 


82%: 5 हिसा-अहिसा - 
समयसार के वनन्‍्ध अधिकार की २४७ से १५८ तक की १२ 
ग्रायाओ का आश्रय लेकर श्री कहान जी स्वामी हिंसा श्री: हिंसा 
की ऐसी गलत व्याख्या करते है जिससे साधारण व्यक्ति अम मे पड 
सकेता है और अहिसा ब्रत को व्यर्थ समक सकता है। अत इस 
विपय पर कुछ प्रकाश डाल देना आवश्यक हैं। रा 
समयसार ग्रन्थ के बन्ध-अधिकार मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने 
फर्म-बन्ध के मुख्य कारण 'रागर हेप, क्रोंच, अभिमान, लोभ भादि 
भावरूप अध्यवसान' बतलाए है। उस प्रसंग में उन्होने राग देष 
अभिमान आदि भागे को दूर कराने के अभिप्नाय से २४७ वी गाया 
से सुन्दर विवेचन प्रारम्भ किया है । उस प्रकरण की कुछ गायाएंँ 
इस प्रकार है -- 
! जो भण्णदि हिसामि य, हिंसिज्जामि य परेंहि सत्तेहि । 
सो भूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो ॥९४७॥ 
अर्थ--जो मनुष्य ऐसा समझता है कि मैं अन्य जीवो को मारता 
हैं था अन्य जीव मुझे मारते है, वह सूर्ख अज्ञानी है । ज्ञानी पुरुष 
को मान्यता इससे उलटी होती हे । 
क्योकि -- 
आउक्खयेण मरण, जीवाण जिणवररेहि पण्णत्त 
ह बाऊ ण हरेसि तुम, कह ते मरण कद तेसि ॥२४८ा। 
आउकखयेण मरण, जीवाणु जिणवरेंहि पण्णत्त १ 
आऊ ण हरति तुहठ, कह ते मरण कद तेहि ॥२४९॥ 
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अर्थ--जिनेन्द्र भगवान्‌ ने आयु कर्म के क्षय हो जाने से,मरण 
होना बतलाया है। जब तु किसी जीव की आयु” का हुरण नहीं कर 
सकता, तब तूते उन जीवो को किस तरह मारा ? इसी तरह जब कोई 
जीव तेरी आयु को तुभसे छीन नही सकता, तो अन्य कोई जीव वुझे 
कैसे मार सकता है ? 
जो मण्णदि जीवेमि य, जीविज्जामि य परेहि सत्तेहि । 
सो मूढो अण्णाणी, णाणी एत्तो दु विवरीदों ॥२५०॥, 
अरथे--जो ऐसा मानता है कि मैं अन्य जीवो को जिलाता हू। 
या अन्य प्राणी मुझे जिलाते है, वह मूर्ख अज्ञानी है। इंससे- विपरीत 
मानने वाला मनुष्य ज्ञानी है । 
इसका कारण यह है कि--- 
आऊदबेण जीवदि, जीवो एवं भणाति सब्बण्ठू । 
आऊ च ण देसि तुम, कह तए जीविद कद तेसि ॥२५६॥ 
आऊदगैण जीवदि, जीवो एव भणति सब्वण्ठ । 
आऊ च ण दिति तुह, कहसु ते जीविद कद तेहि ॥२५२॥ 
अर्थ--सर्वज्ञ भगवान्‌ ने बतलाया है कि आयु कम के उदय से 
जीव जीता है और जब आयु कर्म तु किसी को दे नहीं सकता तत् 
तू उस अन्य जीव को कैसे जिला सकता है ? उसी तरह जंवे 
अन्य कोई जीव तुझे आयु नही दे सकते तब अन्य जीव तुमे किस 
तरह जीवित रख सकते हे ? पु 
समयसार ग्रन्य शुद्ध आत्म-तत्व को प्राप्त करने के लिए प्रेरणा 
देने वाला उच्च कोटि का आध्यात्मिक ग्रन्थ है, उसमे प्रधानता से 
आत्मा को शुद्ध बनाने की प्रक्रिया बतलाई है, इस कारण से 
समयसार को आध्यात्मिक उपदेशक ग्रन्थ समझना चाहिए । उसे 
चरणानुयोग का सिद्धान्त ग्रन्थ मानना उसके महत्व को कैम 
करना है।' + 
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उपयु क्त गाधाओ मे श्री कुन्दकुल्द आचार्य ने हिंसा या अहिंसा 
की परिभाषाया लक्षण नहीं लिखा है, यहाँ तो उन्होंने हिसक 
तथा रक्षक भनुप्य को कर्म-बन्ध से बचाने के लिए उससे अहकार- 
भाव छोड देने की दिल्ला मे प्रेरणा की है कि “तू व्यर्थ से बयो 
पहुड्धार करता हू कि सेंने श्रसुक जीव को भार दियाया अमुक जीव 
को भरने से बचाया। श्रन्य जीव का मरना था जीना उसके आयु कर्म के 
अ्रधोन है,-तेरे श्रघोन नहीं है। तुच्यर्थ में अपने श्रभिमान एवं 
महुडूरर भाव से कम का बन्ध क्यो करता है । ” 

कर्मवन्ध के कारणभूत अ्रध्यवमानों (विकृत--रागद्वेष आदि परि- 
णाम्ो) से छुडाने के लिए श्री कुन्द-कुन्द आचार्य ने यहाँ व्यवहार- 
नय के अनुसार कर्म उदय से तथा कमक्षय से आत्मा के जीवन,मरण 
की वात पर प्रकाश लाला है। अत यहा पर निशचयनय को गौण 
करके आत्मा को अवद्ध,अस्पृष्ट, त्रिकाल ध्रूव, अजर, अमर, शुद्ध- 
चुद नहीं बतलाया। जो मुंमुप्तु सज्जन समयसार को एकान्तरूप से 
शुद्द ग्रात्मतत्व का ही प्रतिपादक, केवल मिश्चयनय का निवेचन करने 
वाला ही ग्रन्य मानते हैँ, वे उक्त गायाओ पर हृष्टिपात करें । 

इस व्यावहारिक उपदेश की वात इसी वम्व-्अधिकार की निम्न 
लिखित गाथाओ द्वारा स्पप्ट हो जानी है--- 

 अज्भमबमिदेण बधो, सह्े मारेउ मा व मारेठ । .' 
एसो बन्धसमासो, जीवाण णिच्छयणयस्स ॥२६२॥ 

अर्थे--किसी जीव को मारो यान मारे (बचाओ) कर्म का वन्ध 
तो अपने अध्यवसान (परिणाम) से होता है। जीवों के कर्मवन्ध होमे 
का निरचयनय से यह सक्षेप कथन है। 

यहाँ निश्चयनय' शब्द का प्रयोग करके जो आचार्य कुन्दकुन्द ने 
कर्मंबच्च के सक्षेप कथन का उल्लेख किया है। उस पर निशचयनय के 
एकान्तवादी मुमुल्षु मित्र गम्भीरता से विचार क़रे ।7 है 
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श्रज्मवसाणणिमित्त जीवा बज्कृति कग्मणा जदि हि। 
मुच्चति भोवखमग्गे, ठिदा य ता करेसि तुम ॥ २६७ ॥ 

अर्थ--थदि ससारी जीव अपने श्रध्यवसान (राग द्वेष श्रादि विकृत 
भाव) के निमित्त से क्मंबन्ध करते हैं श्रौर मोक्ष मार्ग मे स्थित होकर 
कर्मों से छूटते हैं तो इस विपय मे तु क्या करता है? - ड 

श्रपने पूर्वोक्त कवन का उपसहार करते हुए इन दो गायांग्रो के 
हारा श्री कुन्दकुन्दाचार्य ते अपना यही श्रभिप्राय प्रकट किया है कि 
भनुष्य को श्रपने दुर्भावो पर नियन्त्रण रखना चाहिए जिससे कर्म-वन्ध न 
हो । कारणवश वह हिंसा कर बैठे तो उसको श्रभिमान न करना 
घाहिए कि मेने उसे सार दिया ।” यदि वह किसी प्राणी को मरते 
से बचा ले, तो उसका भ्रहड्भार न करे कि "मैंने इसकी प्राणरक्षा की । 
भौर न अ्रपने मन मे किसी के मारने, दुख देने श्रादि की दुर्भावना करे। 
बयोकि इन वातो से कर्मों का बन्‍्ध हुआ करता है । हु 

[श्री कहान जी स्वामी तथा प० फूलचन्द जी श्र प० जगमोहनलाल 
नी यहाँ इतना और देखने की कृपा करे कि कमंबन्ध रूप कार्य होने में 
भरी कुन्दकुन्द स्वामी ने अ्रध्यवसान को निमित्त कारण का स्पष्ट उल्लेख 
करके निमित्त कारण की सार्थंकता पर मुहर लगा दी है। ]- 

इस कारण श्री कहान जी स्वामी पूर्वोक्त गाथाओ का आश्रय लेकर 
हिंसा और अहिंसा की जो एकान्त व्याख्या करते है, वह गलत है। 
क्योकि निकाचित आयु कर्म वाले प्राणी का प्राणघात आयु कमें क्षय 
होने से पहले नही होता परन्तु अन्य जीवो का तो आयुकर्म रहते हुए 
भी अकाल-मरण अग्नि मे जला देने से, जल मे दबा देने से तथा 
तलवार आदि शस्त्र से हो जाता है । प्रत्येक तीर्थद्भूर के समय में 
ऐसे दश-दश श्रन्तक्ृत फेवली अकाल मृत्यु से हुआ करते है। श्री कुन्दः 
कुन्द आचार्य ते भी भाव पाहुए की २५-२६-२७ वी गाया मे अकाल” 
मृत्यु का उल्लेख किया ही है। 
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' तथा--नियमसार की ५६ वी गाथा मे उन्होंने छहकाय के जीवो 
क्षो रक्षा करने को झ्िसा महादत बतलाया है और चारित्र पाहुड की 
निम्नलिखित गाथा मे अहिसा महान्नत की पुष्ट करने वाली भावनाओं 
का उल्लेख किया है-- ह 

बयगुत्ती मणगुत्ती इरियासमिदी सुदाणणिव्लेवों । 
मवलोयभोयणाए हिंसाए भावणा होति॥ ३२ ॥। 

“ अर्थ--बचनगुप्ति (अन्य प्राणी को दुखकारी तथा राम द्वेप 
उत्पादक आदि असत्‌ बचन न कहना--मौन रहना), भनग्रुष्त [मेन 
मे हिसक आदि विचार म लाना--मन को वश में करना), ईर्यासिमिति 
(चीटी, कीडे-मकोंडे आंदि जीव॑ जन्तुओ की रक्षा के लिए भ्रमाद छोड 
फर भूमिको देख-भाल कर चलना), झादाननिषेपण (जीवो की 'रक्षा 
फा ध्यान रखते हुए कमडलु शास्त्र जादि उपकरणो को सावधानी से 
उठाना रखना) और प्रवलोफित भोजन (देखभाल कर शुद्ध भोजन 
करना) अहिसाबंत की ये ५ भावनाएँ हैं। 

पाठक गण स्वयविचार सकते हैं कि जिस तरह अहिंसा महात्रत 

का लक्षण करते हुए कुन्दकुन्द आचाय॑ ने छहकाय के जीवों की रक्षा 
फरने का विधान किया है, उसी तरह की जीव-रक्षा का लक्ष्म इन पांच 
भावनाओं मे प्रगट किया है । हु $ 
अत श्री वुन्दकुन्द आचार्य के मतानुसार भी सन बचत फाय से 
समस्त जीवों की रक्षा करना श्रटिसा महाब्त है और मत चचन फाय से 
अन्य जीव के अ्रथवा अपने द्रव्य प्राण भावप्राए। का घात करना हिंसा है।' 
जैन सिद्धान्त मे अहिसा को महान धर्म और हिंसा को महान 

पाप माना गया है। सत्य, अचौये, ब्रह्मचय और अपरियग्रह उसी अहिसा 
धर्म की शाखा है तथा असत्यभाषणा, चोरी, मैथुन सेवन और परिग्रह 
उस हिंसा पाप की शाखा हैं । पुरुषार्थ-सेद्धि-उपाय में इस हिसा, 
महिंसा का अच्छा स्पष्टीकरण श्री अमृतचन्द्र सूरि ने किया है। श्री श्रमृत- 
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चन्द्र सूरि श्री कुन्दकुन्द आचाय॑े के ग्रन्थों के प्रामाणिक सस्कृत 
व्याख्याकार हुए है, अत उनके, द्वारा किया गया हिसा तथा अहिंसा का 
विवेचन श्री कुन्दकुन्द आचाय॑ के मत-अनुसार ही है । 

जब श्री कहान जी स्वामी आचार्य कुन्दकुन्द और श्री अमृतचद्ध 
सूरि को प्रामाणिक गुरु मानते है, उनके श्रद्धालु भक्त है, तव उन को 
हिंसा अ्रहिसा की व्यास्या भी उनके मत-प्रमुसार ही करनी चाहिए । 

यदि आयुकर्म के अनुसार ही जीवन मरण निश्चित हो, जिसे (आयु 
कर्म के रहने न रहने को) कि अल्पज्ञानी साधारणजन जानता भी नहीं, 
तब तो द्रव्यहिसा कोई वात ही नही रहती, उस दशा में न ता हत्यारे को 
सरकारी दड मिलना चाहिए, न उसे कर्म-दड मिलना चाहिए। फिर 
हिंसक जीव नरक आदि मे क्‍यों जावे ? द्रव्यहिसा प्राय भाव-हिंसा- 
पूर्वक ही होती हे । इस कारण द्वव्य-हिसा (अपने आपको तथा अन्य 
जीव को जान से मार देता या घायल करना अथवा दुव्वचनो से 
दुखी करना) भांव-हिंसा के साथ हो होती है । उस द्रव्यहिसा से 
बचना प्रायः भाग्हिसा से बचना है। भगवान्‌ महावीर ने पशु-हवन 
वाले हिंसा कार्य को रोकने के लिए ही अहिंसा का प्रचार किया 
था। यदि हिंसा आयुकर्म के अनुसार ही होती तो भगवान महावीर को 
अपने उपदेशो द्वारा अहिसा का प्रचार करने की क्या आवश्यकता थी । 

आशा है श्री कहान जी स्वामी अपनी इस भारी गलती का सुधार 
करेंगे । 

शुभ उपयोग तथा पुण्य ह 

आत्मा का उपयोग या परिणति तोन प्रक्रार की होती है--६ भें 
२शुभ, और २-शुद्ध । मिथ्यात्वमयी तथा विपय-कपायों के पोषण 
रूप हिसा,भ्रसत्य, चोरी, व्यभिचार, अनीति से घन-सचय आदि 
पाप कार्य अशुभ परिणति है। मिथ्याहृष्टि के दया, दान, अचौर्य, 
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सत्यपरायणता, ब्रह्मचर्य, न्याय आदि सदाचार को तथा सम्परदहष्टि के 
' अहिसा, सत्य, अचौय॑, बह्यचर्य, सन्‍्तोष, अपरिश्रह (स्वल्प परियग्रह 
या परिग्रह के श्रभाव), मनन्‍्द कपाय, धाभिक अनुराग ' आदि प्रवृत्ति 
को शुभ परिणति माना गया है। भोहनीय कर्म द्वारा होने वाले राग 
इेंप आदि भावों के अभाव में होने, वाली,निविकार प्रीतराग परिणति 
को शुद्ध उपयोग या शुद्ध परिशणति वत्तलाया गया है । 
अशुभ परिणति से अशुभ कर्मों का आखव तथा वन्य होता है। 
शुभ परिणति से शुभ या पुण्य कर्मों का बन्ध तथा अशुभ कर्मो का सवर 
भौर निर्जरा होती है । शुद्र परिणति से अशुभ कर्मो का आख़व एच 
वन्‍्ध तो सवधा नहीं होता किन्तु कुछ शुभ कर्मों का आख्रव होता 
परन्तु उनका स्थिति अचुभाग रूप चन्‍्ध नही हो पात्ता, अत आने वाले 
कर्म की निर्जरा भी तत्काल होती जाती है । 
गुणस्थानों के अनुसार पहले तीन गुणस्थान अशुभ परिणति रूप 
(तीसरा गुणस्थान शुभाशुभ-मिश्रित रूप) होते है। चौथे गुणस्थान से 
दशवें गुणस्थान त्तक हु परिरशति या छुम उपयोग होता है तथा 
ग्यारहवे बारहवें, तेरहवे और चौदहवे गुणस्थान में मोहनीय कम के 
भ्रमाव से बुद्ध परिणति होती है । शुक्लध्यान की अपेक्षा मोहदीय करें 
के उदय होने पर भी श्राठवे, नौवें, दशवे गुणस्थान में भी शुद्ध परिणति 
मानी गई है । 
तदनुसार भव्य धानिक व्यक्ति के लिए श्रशुस उपयोग या श्रशुभ 
परिणति स्याज्य है और शुभ तथा शुद्ध परिणति उपादेय बा-ग्राह्म है । 
सयमरहित सम्येग्हट के तथा देश-सयप्ती ग्ृडस्थ के एवं सहाब्रनी 
"मुनि के अपने शुभ परिणामों से पुण्य-बन्प हुआ करता है किन्तु उन शुभ 
रागमय परिणामो के धाय ज्ञो सम्पक्त्व, सम्यकृशान और सम्प्रक्वारिश्र 
भी रहता है उससे मिथ्यात्व अ्रप्रत्यास्यानावरण, प्रत्यास्पानावरण, 
कुगति,'अशुस आयु आदि कर्मो का सवर तथा निर्जरा भी होती 'रहती 
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है। भ्रत पुण्य-चन्ध एवं सबर निर्जरा होते रहने के काररा पांचवें गुण- 
स्थान से ददावें गुशस्थान तक के चारित्र फो सराग चारित्र भी कहते हैं। 


पुजा ओर दान 


पूर्वोक्त परिस्थिति मे सम्यग्हृष्टि मनुष्य यदि वीतराग देव के गुणों 
से आकपित होकर अहुनत भगवान के सामने हर्प-विभोर हो कर नृत्य 
फरता है, मधुर स्वर से उनका ग्रुणकीतेन करता है, विनय' के साथ 
नमस्कार करता है एव पूजा करता है, तो उस घामिक अनुराग के 
फारण जहाँ उसके पुण्य-कर्मो का बन्ध होता है वही उसके सरागी देव की 
धाराधना की विरक्ति-मयी सम्यक श्रद्धा के कारण मिथ्यात्व, नरकगति, 
मरक आयु, नपु सकलिंग आदि अशुभ कर्मों का सवर और निर्जरा भी 
होती है। 

इस फारण देव पूजा, ग्रुरुभक्ति, शास्त्र-सक्ति, घामिक व्यक्ति के 
लिये पुण्यबन्ध एव सवर निज रा की हृष्टि से ग्राह्म (उपादेय) है, त्याज्य 
नही है। श्री कहान जी स्वामी की प्रेरणा से मन्दिरों का निर्माण भी इसी 
श्राध्यात्मिक लाभ के लिए कराया जाता है । 

श्री अमृतचन्द्र सुरि ने धत के विषय मे पुरुपार्थसिद्धि-उपाय प्रन्य 
में कहा है-- 

थ्र्था नाम य एते, प्राणा एते वहिर्चरा पु साम्‌। 

हरति स॒ तसस्‍य प्राणात्‌, यो यस्य जनो हरत्यर्थाद्‌ ॥१०३॥ 

अथे--सोना चाँदी, मकान आदि घन मनुष्यो का बाहरी प्राण 
“होता है । इस कारण जो मनुष्य किसी अन्य व्यक्ति के धत का अपहरण 
करता है (चराता है, या छीनता है अथवा नष्ट करता है) वह मनुष्य 
उस धनी के प्राणो का अपहरण करता है। 

साराश यह है कि ग्रहस्थ का जीवन-निर्वाह अपने सचित धन 
के सहारे से होता है, वह घामिक कार्य भी घन, के, सहारे ही का 
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है, इस कारण गृहस्थ को घन के साथ बहुत भारी मोह-ममता होती 
हैं। इसी लिए घन नष्ट हो जावे पर उसके शोक मे अनेक मनुष्य 
पागल हो जाते हैं और अनेक मनुष्य मर भी जाते हैं । जमीन्दारी, छिन 
जाने के शोक मे पागल हुए नौ जमीन्दार इस समय आगरे के पागलखाने 
में पढे हैं। 
दान करते समय सम्यग्हृष्टि के हृदय मे किसी घामिक कार्य करते 
(मन्दिर बनाने, स्वाध्यायशाला, विद्यालय खोलने, पात्रदान करने, 
अनाथ, विधवा, दु खी के उपकार करने, पूजा अतिष्ठा करने आदि) 
का जो अनुराण होता है, उपकारक भावता होती है, उस दुभ-अचुराग 
के कारण पुण्य कर्म (स्वर्ग, भोग भूमि, घनिक, सुखी, स्वस्थ, यशस्वी 
बनाने चाले कर्म) का वन्चन होता है । उसी के साथ दान ,छियप्रे गये 
दव्य, धर से मोड सववा त्याग देते रूप विरक्‍त परिणामों से अशुभ कर्मों 
का सवर और निर्जरा भी होतो है १५ _ ४ है 


इस लिए सत्र तिर्जरा एवं पुण्य कर्त-बन्ध करने वाला बान 'भी 
प्रत्येक गृहस्य के लिए ग्राह्म (उपादेय) है, त्याज्य नहीं है । 


अी कुन्दकुन्द श्राचार्य जी प्रेरणा 

श्री कुन्दकुन्द आचायें ने अपने रमणसार ग्रन्थ की ११ वी गाया में 
प्ैरणा की है-- 

दाण पूजा सुब्व, सावयघस्मे रा सावया तेण विणा। 

यादी--सम्यक  हृष्टि झहस्थ के श्रावक-धर्म मे पुजा करना तथा 
दान करना मुख्य है। दान और' पूजा के बिना घह गहस्थ शावक 
नहों हो सकता। हे ! 

श्रत श्राचार्य कुन्दकुन्द के उपदेश पर श्रद्धा रख फर एवं कर्म- 
सिद्धान्तातुपार सबर निर्मरा का भी कारण जान कर शरीकहान जी 
स्वोमी को दान पुजा को त्याज्य बताने का प्रचार न ' करना घाहिए। 

दान गौर पूजा को केवल पुण्य कर्म-वन्ध का कारण बतला कर 


छत 


खन दोनों धर्म कार्यो का निपेध करना, उनको त्याज्य बतलाना परववेत 
के समान मोटी गलती है । ऐसा गलत प्रचार बहुत अनुचित है। सर्द 
परिग्रहत्यायी सुनि भी सदा समरत चर-अचर पटु-कायिक प्राणियों 
को अभय दान करते हैं तथा सज्ञी प्राणियों (मनुष्यों 'तथा आावश्यकता- 
नुसार पशुओ को भी) ज्ञान-दान करते हैं । 


सराग चारित्र 


सम्यर्दर्गत हो जाने पर आत्म-अनुभव होने लगता है, जिससे 
सम्यर्दृष्टि की दृष्टि अन्तमुखी हो जाती है, उसे विपय-भोगो की 
भपेक्षा भ्रात्मानुशृति मे अच्छा आनन्द और शान्ति मिलती है। परलतु 
चारित्र-मोहनीय कर्म के उदय से उसका चित्त सासारिक विपय-मभोगो 
से विरत नही हो पाता, अत अनुभूति अस्यिर बनी रहती है। सातारिक 
विषय-भोगो को नि यार समझता हुआ भी वह उनको छोड नहीं पाता! 
अतएद उसके कष,यभाव भी उम्र रहे आते है । 

इसी कारण भगवती आराधना ग्रन्थ की सातवी गाथा में 'होदि 
हु हत्यिण्हाण' वाक्‍्याद द्वारा अविरत सम्यन्हष्टि (चतुर्थ गुणस्थानवर्ती) 
की धर्मसाधन क्रिया को हाथी के स्तान के समान महाग्रुणकारी नहीं 
बताया । 

यदि सम्यरृष्टि जीव अप्रत्याख्यानावरण के क्षयोपश्मम से देश 
सयमी बनता है तो सात कुब्यसनों का, अभक्ष्य-भक्षण का, स्थूल हप ते 
पाच पापो का त्याग कर देता है जिससे वह अपनी इन्द्रियो की विपय- 
लालसा को सीमित कर लेता हे, अहिसक भावों में वृद्धि करता हैं 
तथा सामायिक आदि ब्रतो के आचरण से अपने विरक्त परिणामों मे 
वृद्धि करता है । इस तरह अपनी त्यागमयी विरक्त । चारिव-परिणति 
से बह चौथे गुणास्थान की अपेक्षा कर्मों का सर -और विर्जरा 
असख्यात, गुणी करने लगता -है। इस -लिए वह शहस्थ अपने उ6 


प्र 


क्र रत 


तयमासप्म रूप सराय चरित्र के-राग-अश्न से जहाँ पुण्य कर्मों का 
बत्ध कुरता है वहीं भ्रपने चारित्र भ्रेश से सवर, निर्जरा भी करता है । 

जब कोई व्यक्ति प्रत्यास्यानावरण कपाय के क्षयोपश्मम से महान्नती दवव्रती 
मुत्रिचर्या का आचरण करता है तव चह घर परिवार तथा शरीर के भी 
वस्त्र आदि परिग्रह से विरक्त हो कर निग्नेच्थ मुनि बनता है। अपने 
निविकार शरीर हारा अपने अखंड ब्रह्मचय्य को परीक्षा समस्त जगत 
की देता' है तथा श्ञीत ताप आदि' परिपहो को शान्त-भाव से सहन 
करता हुआ अपने शौरीरिक-मौह के परित्याग-का परिचय ' देता है। 
मुनिचर्या के पूलंगुण उसकोी' अभ्यन्तर तथा बहिरग निर्मलता की ' साक्षी 
देते हैं। (**  ' ः 

उस समय उस मुनिवर के महात्रती-चारित्र कें प्रभाव से पचम 
गुणस्थान की अपेक्षा असख्यातगुणी कर्म-निर्जंरा ओर सेवर होता है 
तथा अल्प राग-अंद के कारण पहले की अपेक्षा धोडा शुभ कमं-वेन्ब' भी 
होता है। 

चही महाव्रती मुनि जब आत्म-ध्यान भे निमग्न होकर सातवें 
आठवे नौवे दसवें गुराणरस्थान में पहुँचता है, तव पहले पहले भ्रुणस्थान 
की अपेक्षा स्वल्प राग-अश के कारण क्रमश” घटता हुआ पुण्यबध 
भी करता है और अपने बढते हुए विरक्त चारित्र द्वारा असस्यात-गुणी 
करमें-निर्ज रा एव सवर भी 'करता है । ' बी 
“? 'दशवे गुणस्थान त्क उसके सराग-चार्रित्र होता है, तदतन्तर 
(उपशमक मुनि) ग्यारवें गुणस्थान मे अस्थायी वीतरागता तथा क्षपक , 
मुनि वारहवें गरुरास्थान में पहुँचने पर स्थायी वीतरागता प्राप्त कर 
लेता है। ५ 

ददावे गुणस्थान के पश्चात्‌ सरह्य चारित्र स्वय छुट जाता है, 
उसे छोडने की प्रावदमकता नहीं होती, था यो कह लीजिये कि सराग 
चरित्र स्वय वीतराग चारित्र बन जाता है। 


घर 


इस संद्धान्तिक, आध्यात्मिक, ग्रुणस्थांनीय परिस्थितियों में कोन 
विचारश्ील व्यक्ति व्यवहार-ब्ारित्र अपरनाम सराग-चारित्र को' 
स्थाज्य कह सकता हैं ? जिस चारित्र के द्वारा उत्तरोत्तर कर्मेभार 
हलका होता जावे, आत्म-शुद्धि बढती जावे, उस चारित्र को त्याज्य बताना 
सुमेरु पर्वत से भी अधिक मोटी भूल हैं । 

गुणस्थानों का तथा चरणानुयोग, करणानुयोग एव. द्रव्यानुयोग 
का जानकार. व्यक्ति जानता है कि निशुत्रय-चारित्र जिसका नाम 
पूर्णं-वीतराग है, जो कि १२ वें ग्रुण-स्थान मे योगी को प्राप्त होता 
है, वह निदचय-खारित्र (निएमचय आत्म-धर्म) दशवें ग्रुरस्थान तक कें 
व्यवहार चारित्र या सराग-चारित्र के विना महान से महान व्यक्ति 
“(तीथेड्धूर) को भी प्राप्त नही हो सकता ।... 

ऐसी आध्यात्मिक परिस्थिति मे सराग-सयम को पुण्यवन्ध का ही 
कारण बताकर उसको त्याज्य बतलाने की घोषणा करना हानिकारक 
आलत प्रचार हैं। 

शत, नियम-आखडी, उपवास, एकाशझन, सामायिक, स्वाध्याय 
आदि इन्द्रिय-दमन तथा कषाय-शसन से होते है, अत. वे आत्म-शुद्धि 
के कारण है। यदि कोई शुभ आचरण न किया जावे, तो अशुभ 
उपयोग होगा, जिससे कि पाप-वन्ध होगा, उससे आत्मा का पतत 
होता है । इस युग मे किसी .भी व्यक्ति के शुद्ध उपयोग हो ही 
नही सकता 

सारछा यह है कि सम्यग्हप्दि का शुभ उपयोग आत्मशुद्धि का 
कारण है, श्रत* वह उसके लिये ग्राह्म है। ह 


जीव-दया 
' दुखी, दीन, हीन, श्रनाथ असहाय, पीडित, भूखे प्यासे, रोग-ब्रस्त जौवों 
पर दया करना सम्यग्हष्टि जीव' का बाहरी चिन्ह है।अशम, सवेग; 


द्च्रे 


अनुकम्पा (दया) और आरितवय भाव सम्यस्हप्टि के अवश्य होते है 
श्री कुत्दकुन्द आचार ने शीलपाहुड की १६ ची गाया में जीव-दया 
को शील के परिवार मे गर्भित किया है। बोध-पाहुड-की २श्वी गाग़ा 
में उन्होंने भव्यजीवो के कल्याण करने वाला धर्म द्यासय(घम्मों दया- 
विसुद्धों) बतलाया है ॥ दया झहिसा की जननी है। 

! ग्रह दयाभाव भी शुभ-अनुराग-अछय के कारण जहाँ पृण्य-वन्ध का 
कारण है, वही वह हिंसा,निर्देयता, दुष्ठता की विरक्ति रूप चारिष्र-अश 
के कारण कर्म-सवर तथा कर्मे-निर्जरा का भी कारण है । 

अत अहिसा-अखुत्रत तथा अहिंसा-महात्रत की उत्पादक दया 
आधुनिक युग मे उपादेय, आचरणीय व्यवहार चारित्र है । 

तेरापथी स्थानकवासी दिवद्भत आचार्य श्री कालूराम जी के समय 
तक तेरापथी सम्प्रदाय मे जीवदया को व्यावहारिक कार्य मान कर धर्म 
जही माना जाता था । परन्तु उस सम्प्रदाय के वर्तमान आराचाय॑ श्री 
तुलमी जी ने जो अणुबन्नत आन्दोलन चलाया है उसमे उन्होंने अहिंसा 
अणुब्नत के रूप से ग्रहस्थो को जीव-दया करने की प्रेरणा प्रदान की है 
अण्डा, मास-भक्षण के त्याग करने की प्रेरणा भी वे इसी 'भहिसा 
एवं जीव-दया को आचरणीय धर्म मानकर ही कर'रहे है। 

इस युग का शिक्षित युवक मदिरापान, अण्डा-भक्षण तथा 
आमभक्षण की ओर अग्नसर हो रहा है । स्कूल कालेजो में पढने 
वाले जन युवक भी जैनेतर सहपाठियो की सगति से। अभक्ष्यभक्षण 
की ओर भुके रहे है, देवदरशन, गुरुभक्ति, शास्त्र-स्वाध्याय भादि जैन 
सस्कृति से विरत होते जा रहे है । ऐसे समय मे जैन-धर्म और 
जन-सस्कृति को सुरक्षित रखने के लिये जैन समाज के युवको मे 
व्यवहार धर्म के प्रचार की बडी भारी आवश्यकता है । इस 
जावश्यक बात की ओरे श्री कहान जी स्वामी तथा उनके- समर्थक 
विद्वानों को घ्यान देना चाहिये। 


पे 


इन्द्रिय-दसन 


- , स्पशन (त्वचा), रसना (जीभ), श्राण (नांक), नेत्र” (आँखे) 

और कर्ण (कान) ये पाँच द्रव्य तथा भाव इन्द्रियों है जो कि। अपने 
विपयो को भोगने के लिए आत्मा को सदा व्याकुल' किया करती है 
इष्ट भोग्य उपभोग्य पदार्थ मिल जाने पर्र ये इंच्द्रियाँ कुछ समय के लिए 
सन्तुष्ट रहती है और अनिष्ट (अरुचिकरं)'विपय भोग मिलने पर 
असन्तुष्ट हुआ करती है। ससारी जीव' इन इन्द्रियों को दास (नौकर) 
बनकर अपने उद्धार का कोई कार्य नही कर पाता, सदा इनको 'पुष्ट 
सन्तुष्ट करने मे लगा रहता है और विविध प्रकार के अर्थ अनर्थ" करके 
कर्म-सचय किया कस्ता है। ८ 

,, मन,,भी एक गुप्त इच्द्रिय है अत' वह दिखाई तो नहीं देता किन्तु 
अन्य इन्द्रियो के समान आत्मा में अनेक प्रकार की इच्छाएँ (संकल्प 
विकल्प) उत्पन्न करके आत्मा को शान्‍्त, स्थिर नहीं रहने देता, इसी 

कारण इसका दूसरा नाम “अनिन्द्रिय' भी सिद्धान्त ग्रन्थों से 'कहा है । ' 

« पाच इन्द्रियाँ और मन जो क्रम से शरीर, जीभ, $,नाक,, आँख, 

कान और, हृदय-मे आठ पाँखुडी के कमल के आकार मे पौद्गलिक 

(शारीरिक-नोकर्म ) रचना-मय है, उनका नाम द्रव्य-इन्द्रिय हे और 

उतर द्रव्य-इन्द्रियो मे अपने-अपने नियत स्थान पर जो मतिभानावरण कर्म 

के क्षयोपशम से .( क्रम से) छूने, रस चखने, सू घने, देखने, सुनने और 

विचार करने क़ी चंतन्यग्यक्ति, है, वह भाव-इन्द्रिय है। द्रव्य-इन्द्रियों की 

नेमित्तिक सहायता से ही भाव-इन्द्रियाँ छूने, चखने, सू घने, देखने, 

सुनने और विचारने का कार्य करती है। यदि द्रव्य-इन्द्रियों मे विकार 

किसी तरह,का विगाड) उत्पन्न हो जावे तो ज्ात्मा की उस भाव- 

इन्द्रिय रूप ज्ञानशक्ति के रहते हुए भी वह अपने विषय को जातने का 

कार्य नही कर सकती | | 


प्र 


यदि किसी का वाहरी चर्म शरीर के किसी स्थान पर सुन्न (घून्य) 
हो जावे जैसे कि औपरेशन करते समय डाक्टर कर दिया करते हैं (तथा 
कभी कभी किसी रोग के कारण भी हो जाता है तो उस स्थान की भाव- 
स्पशन इन्द्रिय छूते हुए भी अपने विषय का ज्ञान नही कर पाती, यदि 
जीभ कारणवश शून्य या विकृत हो जावे तो उससे ठीक रस-ज्ञान नहीं 
होता, न आत्मा स्पष्ट बोल सकता है ।नाक के विक्ृत हो जाने पर 
सू घने की शक्ति निकम्मी वन जाती है। बाहरी नेतो के अन्चे हो जाने 
पर अन्तरग (भाव) नेत्र इन्द्रिय रूप आत्मा की शक्ति किसी, पदार्थ को 
देख नही सकती। कानों के बहूरे हो जाने पर भाव-कर्णा-इन्द्रिय सुन 
नही सकती, और द्रव्य मन मे विकार भा जाने पर आत्मा को भाव 
मन काम नी करता, आत्मा पागल (विचार शून्य) हो जाता है । 

आत्मा इन इम्द्रियों की दासता से ब्रत नियम आखडी भादि 
चारित्र द्वारा ही छूटता है। जैसे कि ब्रह्मचर्य का नियम लेने पर स्पर्शन 
इल्द्रिय की शेथुद विषयक दरसता छूट जाती है । उपवास, एकाशन था 
रसत्याग रूप नियम कर लेने पर रमना-इन्द्रिय की गुलामी से आत्मा 
भुक्त हो जाता है। सुगन्धित पदार्थो--इत्र, कपूर आदि के सू घने का 
त्याग कर देने पर प्राण-इन्द्रिय आत्मा को व्याकुल नहीं कर पातो। 
सिनेमा, खेल, नृत्य, तमाशा, नाटक आदि देसने का त्याग कर देने रूप 
आाखडी (कडे नियम) से नेत-इन्द्रिय की गुलामी नही रहती। और गीत 
गान न सुनते का नियम ले लेने पर कर्णा-इन्द्रिय आत्मा को अपना दास 
नही बना पाती | स्वाध्याय, सेद्धान्तिक विचार, अनित्य, श्रशरण आदि 
भावना चिन्तन, सामायिक आदि ब्रत से मत की चचलता हट जाती है। 
तथा वियय-भोगो की अनेक तरह की इच्छाये उतने समय तक नही होती । 

इस तरह चारित्र' इन्द्रिय-दमन (इन्द्रिय-विजय) का मुख्य 
कारण है | अतएव ब्रत नियम आदि व्यवहार-चारिन आत्म-शुद्धि का मूल 
कारण है । 


उपवास 


दृष्टान्त के लिए हम यहाँ पर अनशन (उपवास) ब्रत को लेते हैं। 
साधारण रूप से भोजन पान का त्याग कर देना उपवास माना जाता है, 
परन्तु इस विपय में इतना जान लेना आवश्यक है कि किसी विवशता 
(लाचारी ) से खाने पीने की लालसा रहते हुए भी भोजन न करना 
जैसे कि मर्यादेत ज्वर (टाइफाइड) आदि के कारण कोई वर्तुन 
खाना, या घर परिवार से रुष्ट होकर खान पात का त्याग कर देना 
अथवा अपनी कोई हठ मनवाने के उद्दंश से भोजन-पान छोड देना, 
भूख हडताल करना, उपवास नही है क्योकि इन कार्यों से कुछ आत्म- 
शुद्धि नही होती, इन से तो आत्मा मे विकृत दूषित भावो की वृद्धि होती 
है । इस ,अभिप्राय को व्यक्त करने के लिए ग्रन्थकार ऋषियो ने उपवास 
का लक्षण बतलाते हुए लिखा है--- 

कयायविययाहार-त्यायों यत्च विधीयते । 
उपवास स विज्ञेय शेप लघनक विदु"॥ 

यानी--क्रोध, अभिमाच, मायाचार, लोभ, रागह्ेप, काम आदि 
कपाय भाव, कामक्रीडा, रस-आ्रास्वाद, सुगन्धित पदार्थों का उपभोग, 
मसोरजक हृश्य देखने, और रसीले गायन सुनने आदि विपय-भोगो का 
तथा सभी तरह के भोजत पान का जो त्याग किया जाता है, वह 
“उपवास है। इसके सिवाय--यानी-इच्द्रियो के विषम भोगो एवं 
कपाय भावों को विना त्यागे---जो केवल भोजन का त्याग किया जाता 
है, वह उपवास नही है, वह तो रोगी मनुष्य की तरह केवल लघन है। 

इसी कारण उपवास के दिन उपवास करने वाला व्यक्ति अखड 
ब्रह्मचय का पालन करता है तथा राग हर प-वद्धंक चातो के कहने, चुवने, 
देखने का त्याग करता है, घर के तथा व्यापार के कार्य नही करता, 


रा 


पघ्प 


तथा प्रथमानुयोग के ग्रस्थो मे मिलता है। आचार्य श्री समन्तभद्र के 
शिष्य शिवकोटि आचार्य ने “भगवती आराधना” नामक ,एक विशाल 
स्वत्तन्त्र ग्रन्थ केवल इसी समाधि-मरण विपय पर लिखा है। प्रत्येक 
स्त्री पुरुष को उसका अवश्य स्वाध्याय करना चाहिए । 

सललेखना या समाधिमरण का सक्षेप स्वरूप यह है कि--- 

जिस तरह मनुष्य कोई वस्त्र अपने शरीर पर तभी तक पहनता है 
जब तक कि उस वस्त्र से उसका छारीर शीत ताप (सर्दी गर्मी), चायु 
आदि से सुरक्षित रहता है, उस वस्त्र के पुराने जीर्णशीर्ण हो जाने पर जब 
वह उसको थ्वारीरिक-रक्षा के लिए अनुपयोगी देखता है, तव विना खेद. 
और विपाद के स्वय उसे छोड देता है, दूसरा नया वस्त्र पहन लेता है । 
इसी तरह बुद्धिमान्‌ प्राणी श्रपने शरीर को" तभी तक सात्विक भोजन 
पान भादि से सुरक्षित रखता है, जब तक कि दारीर आत्म-धर्म-- 
स्वाध्याय, सामायिक, अहिसा पालन, ईपसिमिति आदि--की साधना 
में सहायक रहता है । जब उसे यह प्रतीत होता है कि अब मेरा शरीर 
धमंसाधन मे सहायक न रह सकेगा, तव वह शारीरिक-पोपण की ओर 
से उदासीन होकर अपने श्ान्त विरक्त भावों की सभाल करता हुआ 
अपने कपाय भावों को कम करता है तथा आहार पान को क्रम-क्रम से 
कम करता हुआ शान्ति के साथ उस शरीर का परित्याग करके नवीन 
शरीर धारण करता है । इस तरह कषाय भाव (राग द्वेष क्रोध मान 
माया लोभ, कामवासना श्रादि) तथा शरीर को कृश (कम, निर्बंल) 
करना 'सल्लेखना' है; ह 
“श्री समन्तभद्द आचाय॑ ने रत्नकरण्ड श्रावकाचार मे लिखा है-- 

उपसर्ग दुभिक्षे जरसि रुजाया च नि प्नतीकारे। 
धर्माय तनुविमोचनमाहु. सल्लेखनामार्या ॥१रशा 

अर्थ---प्राणघातक कोई दुर्घटना या अन्य उपद्रव अथवा उपसर्ग आ 


द्र्र्‌ 


# नल 


जाने पर, भोजन पान न प्राप्त हो सकने वाले अकात के भा जाने पर या 
मरणयोग्य बुदापा आ जाने पर अंवया असाध्य रोग में असित हां जाने 
पर पम-साधन के साथ सरेर त्याग करा सिल्मेसना हूं 
सारराण यह है कि मनुष्य को जय यह प्रतीत हो कि जब शरीर 
समाप्ण होने चाला बच नहीं समता, तब अपने घर, परिवार, 
मित्र, शत्रु आदि फो बुलादार सबसे क्षमा माग कर सवके सौथ रागद् प 
का परित्याग करे और भोजन पाय की मात्रा कम करता थाषे, इस तरह 
बाहर से मिश्चित होकर अपने अन्तरग मे घामिक घान्‍त भावनाओं को 
भाता हवा बिना किसी सेद शोझ विपाद के घरीर को छोठ देवे। 
इस तरह निष्फायाय रूपये सात्विक चीरता के साथ अपने शारीरिक 
त्याग करने को सल्तेराना, संम्राधिकरण, बीरमरण, पडितमरण आदि 
कहते 8॥...' 
श्री अनृतचद्ध सूरि से भी पुदुयार्प-सिद्धि-उपाय में 'सल्लेसना का 
“अच्छे सुन्दर शब्दों ब्वारा विधा एवं प्रेरणा की है। 
थी १०८ आचाय पध्ान्तिसागर मदट्राराज के भेत्ो वी ज्योति जब 
मनन्‍्द हो गई, भोजन पान मे भोजन की अशुद्धि को देखने भालने तथा 
घलते समय ईर्या समिति के योग्य उनके सेशन न रहे, तब कुन्मलगिरि तीर्थ- 
क्षत्र पर उन्होने वड़ी शान्ति के माथ जाहार पान त्याग कर पघर्म- 
श्रवण एवं धर्मे-आराघन करते हुए शान्ति के साथ रामाधिमरण फिया। 
आयु-बन्ध है 
समाधिमरण का मुस्ग उद्ं इय मरण-सभय अणशान्‍्त द्रपित भावों से 
आत्मा को सुरक्षित रफ़ना है, घिससे कि जीवन भर की घर्म-साधना 
श्रन्त ममय नप्ट-अप्ट न होने पावे । 
इसके सिर्वाय आगामी भव का आयु कर्म भी प्रष्ट अपकर्ष कालो 
में न बधने पर प्राय अन्त समय भे वधता है, उस मरण-समय जीव के 


है 





उ्दे >उन अरे 2 थेक जान जार पकान- सनम काम कप कमाया. पोनकाथ- 


६० 


जेसे अच्छे या बुरे परिणाम होते हैं उसी तरह का शुभ या अशुभ आयुकर्म 
का बन्ध होता है। तदनुसार मरण समय धर्म-आराघना वाले शुभ परि- 
णाम रहने से देव या मनुष्य आयु कर्म का बन्‍्ध होता है। इसलिए भी 
प्रमाधि-मरण जावदयक है। मरण समय शुद्ध परिणामों के कारण 
भुक्ति भी हो जाती है, ज॑से कि अन्तकृत केवली । 

इन्ही दो प्रयोजनों की सिद्धि के लिए अपनी जीवित अवस्था में 
बुद्धिमान मनृष्य आगामी मरण समय के अवत्तर पर 'समाधिमरर्णा की 
श्ावना किया करते है। 

इस तरह सल्लेखना भी एक हितकारी चारित्र का अदा है... ु 


ऐतिहासिक हृष्टान्त 
। सृगसेन धीवर : 

प्राचीन समय में एक नगर में भृगसेन नामक एक घीवर रहता 
था । प्रतिदिन नदी तालाव आदि जलाशय मे जाल डाल कर मछलिया 
पकडना उसका काम था। इसी काम से वह अपनी आजीविका किया 
करता था। 

एक दिन उस नगर में एक भुुंनिराज आये । नगर के नर नारियो 
ने उनका उपदेश सुनकर विविध प्रकार के ब्रत, नियम मुनिराज से 
ग्रहण किये। अन्त में मृंगस्ेग धीवर भी मुनि महाराज के उपदेश से 
प्रभावित हुआ, उसने भी अपने उद्धार के लिये अपने योग्य ब्रत देने 
इच्छा प्रगट की । 

मुतिराज ने उससे मछली पकडने का हिंसक व्यापार छोड देने 
की प्रेरणा की परन्तु यह मृगसेन की भ्राजीविका का प्रश्न था, जत 
उस व्रत को वह न ले सका। तब मुनिराज ने उसकी हिंसावृत्ति 
पर थोडा प्रतिवन्ध लगाते हुए जाल में या काटे मे फसकर आई 
हुई पहली मछली छोड देने का ब्रत उसे दिया। मृगसेन ने यह प्रत 
सहर्ष स्वीकार किया। तदनुसार वह जअतिदिन जाल मे या काटे मे 


& 


भाई हुई पहली मछली को कोई चिन्ह लगा कर छोड देता था+ 
जौर उस छोडी हुई मछली को उस दिच फिर नहीं लेता था। पानी 
में वापिस छोड देता था । 

एक दिन उसके जाल में जो मछली आई उसके गले में उसमे 
अपने छ्विर की पगडी में से थोडा कपडा फाडकर बाँध दिया और 
उसे छोड दिया ।-सयोग से उसके जाल में बार वार वहीं मछली 
जाती रही, जिसे कि अपने ब्रतके अनुसार वह बार चार उसे जल मे 
छोडता रहा। दिनभर सात बार जाल डालने पर भी कोई अन्य 
मछली उसके हाथ न आई, तव वह खाली हाथ घर लौट आया। 

किन्तु खाली हाथ आने के कारण उसकी स्त्री ने क्रूद होकर' 
उसे घर में मे घुसने दिया। तब' वह शान्ति और सन्‍्तोप से रात 
को घर के बाहर ही सो गयां। उसी दक्षा भे किसी तरह उस की 
मृत्यु हो गयी । तदनन्तर वह अपने उस सीमित थोंडे से अहिसक ग्रत्त 
का हढता से पालन करने के कारण मर कर एक अच्छे कुल में 
उत्पन्न हुआ । वहा वह सात बार ग्राणघात्तक विपत्तियों से सुरक्षित 
रहा तथा अपने जीवन में उत्तति करता गया । 


घमपाल चाडाल 


काशी मे एक यमपाल नामक चाण्डाल रहता था, राजा जिसको 
प्राण॒दण्द देता उस मनुष्य को फासी पर ही चढाना उसका काम था। 
एक दिन एक मुनि से उसने चतुर्देशी के दिन किसी को भी फासी न 
चढ़ाने का व्रत लिया । 

अण्टान्हिका के दिनो में काशी-नरेक्ष ने जीवहिंसा न करने की 
नगर में घोषणा करा दी । परन्तु राजपुत्र बहुत मासलेलुपी था, भ्रत 
उस ने एक बाग में छिपकर एक बकरे को मार डाला और उसके मासः 
से अपनी जीभ को तृप्त किया । 


हर 


इस समाचार को जब राजा ने सुंना तो क्रोध में आकर उससे अंपने पुत्र 
'को फासी का दण्ड दिया । 

सयोग से वह दिन चतुर्दशी का था। यमपालः चाण्डाल को बुलाकर 
राजा ने अपने पुत्र को फासी देने की आज्ञा दी। किन्तु यमपाल ने 
चतुर्दशी को फासी न देने के अपने ब्रत की वात राजा को कहकर 
उस दिन फासी चढ़ाने में अपनी असमर्थता (लाचारी) प्रगठ को। 
'परन्तु राजा नहीं माना, उबर यमपाल ने भी उत्त दिन अपना अहिसा 
का ब्रत नही तोडा । इस पर राजा ते क्रोध मे आकर अपने पुत्र 'को 
तथा घमपाल चाडाल को मगरों से भरे हुए गहरे तालाब भे 
'पटकवा दिया । 

राजपुत्र को तो मगरमच्छो मे खाकर समाप्त कर दिया किन्तु 
अहिसा ब्त के अडिग ब्रती यमपाल को दैवीलीला ने बचा लिया 
और सिंहासन पर विठा कर देवो ने उसका बहुत सत्कार किया । 

भील 


वन में रहकर पशु पक्षियों की हिंसा से अपना निर्वाह करने वाला 
एक भील था । उसने मुनि महाराज की प्रैरणा से सिऊ्ले कौए के मास 
खाने का त्याग कर दिया । 

एक बार वह भील बीमार हो गया तब एक वैद्य ने उसको औषधि 
के रूप मे उस रोग से छुटकारा पाने के लिये कौएं का मास खाना 
चतलाया । परम्तु भील ने अपने ब्रत के अनुसार कौए का मास नहीं 
खाया। इस लिये उसका रोग बढता गया। किन्तु उसने शान्ति के 
साथ मृत्यु को स्वीकार किया, अपने ब्रत को नहीं तोडा | 

उसी समय उसके देव-आयु का वध हुआ और वह मर कर 
देव हुआ । 

भगवान महावीर का जीव तीर्थंकर' होने से पहले सिंह की पर्याय 
औ था। हिरन आदि जीवो की हिसा करके अपना पेट भरा करता था 


हरे 


सयोग' से एक दित दो ऋद्धिधारक मुनि 'उस वत्त से आये उत्होने अवधिज्नात् 
से उसको 'पूर्व पर्याव जानी और उसको. हिंसा, नकरने का उपदेश. द्विया ॥ 
उपदेश से प्रभावित हो उस सिंह ने हिंसा का त्याग कर ,द्िया और 
समाधि के साथ गान्ति से, मरण क़रके उसने देवपर्याय पाई। फिर क्रम 
से उन्नति करता हुआ वह आठवे भ्षव मे अन्तिम तीर्थ॑ड्भधूर हुआ। 

इस तरह की अनेक कथाएं शास्त्रों में मिलती हैं। इन कथाओं 
से यह प्रमाणित होता है कि यदि छोटे से पापकर्म के त्याग रूप 
छोटे से ब्रत वियम श्रासडी का भी शुद्ध मत से हढता'के साथ पालन 
किया जावे तो उससे भी महान्‌ शुभ फल ' प्राप्त होता है । अत' आत्म- 
उन्नति के चाहने वाले स्त्री पुरुषों को अपने 'विपय-भोगो पर अपनी 
शक्ति के अनुसार 'थोडा या बहुत प्रतिवन्‍्ध लगाकर ब्रत नियम आखडी 
लेना लाभदायक है । ली 


_अिललीयनीीी अिनननननयननमनननना न. ४ 


उपादान निमित्त सम्बाद 

जिस प्रकार स्वामिकार्तिकेयानुप्रेश्ा की “ज जस्स जम्सि 'देशे' 
आदि ३२१-३२२-३२३ वी गाथा को गलती से कमब्रद्ध पर्याय का समर्थक 
समभकर श्री कहान जी स्वामी ने अपनी मान्यता की पुष्टि के लिए “ज्ञान 
स्वश्ाव और ज्ञेय स्वभाव नामक पुस्तक के पृष्ठ २४१ पर प्रमाणरूप 
में उपस्थित किया है और क्षी प० फूलचन्द जी ने उसका अनुकरण 
करके अपनी पुस्तक ,जनतत्वमीमासा में पृष्ठ १८३ पर उल्लिखित किया 
है, लगभग वैसी ही गलती आप दोतो महानुमावों ने स्व० कवि प० 
भया , मगवतीदास हारा लिखित “उपादान निमित्त सवाद' को निमित्त 
कारण की अकिचित्करता सिद्ध करने के लिए अपनी पुस्तकों में दिया है । 

श्री प० भेया भगवतीदास के हृदय में निमित्त की अकिचित्करता 
की एकात भावना नही थी, यह उनके दोहो से प्रगट होती है । इसके 


] 


४ 


सिवाय उनके वें ४७ दोहे कोई सिद्धान्त वचन' नही हैं, वे केवल एक 
हष्टिकोण से उपदेश रूप हैं, श्रत उनका प्रमाण/ मे उपस्थित करना कोई 
भागम' प्रमार्ण नही है। 

हम यहाँ उन समस्त ४७ दोहो को लिखकर' उनका भाव प्रेगट 
करते हुए इस लेंख को वढाना नही चाहते, श्रत पाठको की जानकारी के 
लिए कतिपय दोहो को ही देता उपयुक्त समभतते है। 

“पैया भगवतीदास जी ने पहले के ७ दोहो मे कोई उल्लेखनीय 
आत नही कही, अत हम उनको छोडकर ८ वे दोहे से उपादाव निमित्त 
सवाद के भाव पर प्रकाश डालते है, पाठक महानुभाव ध्यानसे उस पर 
विचार करे। भेया ,भगवतोदास ,निमित्त का पूर्व-पक्ष उपस्थित करते 


हुए लिखते है--- / 

देव जिनेश्वर गुरु यती, अरु जिन-आगम सार । 

इह निमित ते जीव सब, पाव हैँ भव पार ॥८॥ 

यानी--निमित्त कॉरण उपादानकारण से , अपनी उपयोगिता बत- 
लाते हुए कहता है कि श्री जिनेद्ध भगवान, सत्‌ गुरु और सत्‌ शास्त्र 
के निमित्त से समारी जीव मुक्ति प्राप्त करता है | 

निमित्त का पक्ष लेकर भंया भगवतीदास ने उस अकाट्य सत्य को 
इस दोहे मे रख दिया है जिसमे अणुमान्न भी गलती नहीं है। श्रवादि 
काल से अब तक जितने जीव भी भंव-सागर से पार हुए हैं वे देव गुर 
शास्त्र के निमित्त से ही आत्म-अनुभूति, तत्वज्ञान तथा झ्रात्म-स्थिरता 
पाकर मुक्त हुए हैं। कसी ने श्रपने चरम भव में भौर किसी ने पूर्व 
भव में इन निमित्तों से श्रात्मन्वोध प्राप्त किया । बिता इन त्तीन, एक 
या दो निमित्त मिले किसी को आत्म-सिद्धि की भूमिका नही मिली । 
जिन सिद्ध-आत्माओं का इतिहास उपनब्ध है उस इतिहास की साक्षी 
से इस बात की सत्यता झ्राकी जा सकती है। 


अं 


मोक्षप्राभृत मे श्री कुन्दकुन्दाचार्य ने यही तथ्य भ्पनी निम्नलिखित 
शाया से प्रकट किया है--- 

हिसारहिए धम्मे, भ्रट्टारह दोसवज्जिए देवे । 

निर्गथे पव्वयरों, सहृहण होइ- सम्मत्त ॥धा 

यानी--हिसा रहित धर्म मे, अठारह दोप रहित देव मे तथा परि- 
ग्रह रहित गुरु मे, सत्यशास्त्र में या निग्नेन्य अवचन में (निर््रन्थ गुरु के 
प्रवचन मे) श्रद्धान करना सम्यक्त्व है। 2 
इसका भाव वही है जो भैया भगवतीदास ने अपने उक्त आठवें 
दोहे भे बतलाया है। इसी प्रकार मुक्ति के लिए अनिवार्य निमित्त 
कारणकता श्री समन्तभद्र, वीरसेन श्रादि आचार्यो ने भी अपने अपने 
ग्थो भे यथास्थान बतलाई है । | 

श्री कहान जी स्वामी की श्रद्धा मे जो क्वान्तिकारी परिवर्तेनआंयो 
उसमें निमित्तकरण समयसार ग्रथ तथा परोक्षरूप मे कुन्दकुन्द आचायें 
हैं, इस समय जिन मन्दिर तथा जिनेद्ध प्रतिमा भी है। श्री प० फूलचन्द्र 
जी के तात्विक ज्ञान मे निमित्त कारण सिद्धान्त ग्रथ तथा उनके अध्यापक, 
आध्यात्मिक श्रद्धा के निमित्त स्व० आचार्य शान्ति सागर जी महाराज, 
हूं, वर्णी जी तथा जिनेन्द्र भगवान की प्रतिमा का दर्शन है । 

तदनन्तर कविवर उपांदान का “पक्ष उपस्थित करते हुए ६ वें दोहे 
न्मे कहते हैं-- + 

यह निमित्त इस जीव को, मिल्‍यो अ्रनन्ती बार । 

उपादान पलटी 'नही, तो भटक्यो ससार ॥शा। 


निर्मित्त कारण को उत्तर देते हुए उपादाव कारण कहता है कि 
“देव गुरु शास्त्र का निमित्त तो ससारी जीव को अनन्त बार मिला 
परन्तु उपादीन उन निमितो से कुछ पलट न सका (सम्यग्दर्शन प्राप्त 
स्‌ कर!सका), इसी कारण वह ससार मे भटकता रहा ॥/ ' 


६६ 


बह 
टन 


यहाँ पर विचारणीय है कि यदि कोई ऊसर भूमि को विना सुधारे 
अनन्त वार वीज वोतो रहे तो वहां खेती वयो एंक अकुर भी ने उग 
सकेगा । तदनुसार जब तक अन्तरग प्रतिवन्धक निमित्ते कारण! 
मिथ्यात्व मोहनीय कर्म दर न होगे! तब तक अनुन्ती वार'देक शास्त्र 


गुरु का समागम होने 'पर भी'ससार का ' भटंकता ने मिट सकेगा। 


7” इससे भी निमित्तकार्रण की' प्रवलता और ,सार्थकता की. सिद्धि 
होती है कि पोईंगलिक हरव्यकर्म की श्रन्तरग निमित्तेकारणता “इतनी प्रवल 
है कि देव शास्त्र गुरु द्वारा प्रबुद्ध होता हुआ भी जीव अपना हितसाधने 
करने मे नितान्त॑ श्रसफल रहता है । 

' 'अंभव्य जीव और दूरातिदूर -भव्य जीव इसी अन्त्रग निमित्तकारण 
की प्रबलता से अनन्त भविष्यत काल तक असमस्यकत्वः प्राप्त न कर 


सकेगा। ह दे पद 

दोहे से निमित्तकरण, का मडन होता -है-- खडन नहीं होता 
भगवान ऋषभनाथ का पौत्र मरीचिकुमार तत्काल्लीन बाहरी-निमित्त- 
कारण (समवशरण) से लाभ न उठा सका तो उसका निमित्तकरण 
प्रबल मिथ्यात्व का उदय था जिसने उसकी. उपादान शक्ति को पराभूत 
कर रक्‍्खा था । सिंह की पर्याय मे.जव ,उप्रादान ठीक़ ,मार्ग पर आया 
उस समय भी दो चारण मुनियो की घर्म-देश़ना निमित्तकारण हुई । 

इस तरह उपादान को कार्यानुकूल बनाना या बिगा डना अथवा विविध 
रूप परिणमन करना अच्तरग बहिरग निमित्तकारणो के अनुसार है । 

“श्री भैया ,भगृज़तीदास तिमित्त क़ारण को ओर से दूसरी युक्ति 
देते हैं-- ५ कद 
$ : 4; है ५ ६ ॥2५ # रे 
क॑ केवलि के साधु के, निकट भव्य, जो होय । यह 
सो क्षायिक सम्यक लहे, यह निर्मित्त बल जीय |ह०॥ , ,ै, 


यानी--निमित्तका रण अपने बल«की. साक्षी देते; हुए कहुता है!कि 


॥ 


+ 


्ि 


क्षायिक सत्यवत्व उसी पुरुष को होता है जिसको केवली या श्रुतकेवली 
के निकट रहने का निमित्त मिलता हे । 

निर्मित्तकारण की यह वात यथार्थ है, धवल सिद्धान्त, गोम्सट्सार 
आदि सिद्धान्त ग्रन्थ इस बात का विधान करते है कि क्षायिकसम्यक्त्व का 
प्रारम्भ केचली, श्रुत-केवली के पास ही होता है। 


निमित्त कारण की इस युवित का निराकरण करने के लिए कवि 
महोदय उपादानकारण की ओर से उत्तर देते है-- 


केवलि अरु मुनिराज के, पास रहे बहु लोय 
, पे जाको सुलट्यों धनी,- क्षायिक ताको होय ॥११॥ 


यानी--उपादान अपना महत्व बतलाने के लिये निमित्त से कहता 
है कि केवली और श्रूतकेवली मुनि के निकट तो बहुत से मनुष्य रहते हूँ, 
उन सब को उनकी समीपता के निमित्त से क्षायिक सम्यक्‍त्व क्‍यों नहीं 
हो जाता ? क्षायिक सम्यक्त्व उसी व्यक्ति को होता है जिसका उपादान 
क्षायिकसम्यक्त्व के योग्य होता है । 


* उपादान का यह उत्तर तकंशास्त्र के अनुसार नही। क्षायिक सम्य- 
क्त्व का प्रारम्भ और केवली या श्रुत-केवली की निकठ्ता में अन्वय तथा 
व्यतिरेक व्याप्ति निर्दोष रूप से पाई जाती है। तदनुसार---जिस भव्य 
जीव को क्षायिक सम्यक्त्व का प्रारम्भ होता है, वह केवली या श्रुतकेवली 
के पास अवध्य होता है । जो व्यक्ति केवली या श्रुतकेवली के निकट नहीं 
होता, वह क्षायिक सम्यक्षत्व का प्रारम्भ भी चही कर सकता। 


इस निर्दोष व्यप्ति के -आधार पर क्षायिक सम्यक्त्व के लिए केबली 
या श्रुत॒केवली का निम्मित्त मिलना अनिवार्य भ्रावश्यक है 

केवली और श्रुतकेवली की निकटता सिलते, हुए भी जिनको 
-क्षायिक सम्यवत्व नही होता उनके अन्तरग प्रतिबन्धक निमित्त कारण 
(दर्शन मोहनीय कर्म का अस्तित्व) बना हुआ है। 


है] 


है है है 


श्प 


अत कावजी, श्रुतकेदली के पादमुल में क्षायिक सम्यवत्व होने या न 
होमै--दोनो अवस्थाओ मे नि्ित्त-कारण कार्यकारी है । 
इसके अनन्तर भेया भगवत्तीदाम निमित्त कारण की तीसरी बात 
रखते हैं-- 
हिंसादिक पापनि किये, जीव लक में जाहि। 
जी निरमित नहिं काम को, तो इमि काहें कहाहि ॥ १शा। 
अर्थ--निमित्त कारण अपनी सार्थकता सिद्ध करने के लिए कहता है 
कि जीव हिंसा आदि पापों के निर्मित्त से नरक को जाते है। यदि 
निभित्त कारंण अकिचित्कर हो तो धर्मशास्त्र ऐसा क्यो कहते है । 
श्री प० फूलचन्द्र जी शास्त्री और श्री कहान' थीं स्वामी तथा मुमुक्षु 
सज्जन स्वय विचार करें कि नरकं-आयु का वनन्‍्ध हिसादिक पाप कार्यो से 
होता है या नही ? 
इसी कारण आचारबास्त्र भाव-हिंसा तथा द्रव्यहिसा से बचने का 
उपदेश देते है और समस्त मुनि, गृहस्थ हिसादिक पापो का बथासभव 
परित्याग करते है । अत निमित्त कारण का उवत कथन गलत नही है। 
तब इसका निराकरण करने के लिए कवि उपादान का पक्ष यो 
उपस्थित करते हैं--- 
हिंसा में उपयोग जहेँ, रहे ब्रह्म के राच। 
तेई नक में जात है, मुनि नहिं जाहि कदांचि ॥१श॥| 
यानी--जिस जीव का हिंसा में उपयोग होता है वही नरक को 
जाता है, हिंसा मे उपयोग न रंखने वाले मुनि नरक मे कदापि नहीं 


जाते । 
उपादान का यह कहना अधपका या अडधं सत्य सरीखा है । निमित्त ने 
येह कब कहा था कि हिंसा मे उपयोग न होते हुए भी नरक श्रायु का 

बन्ध होता है। भावहिसा बिना उपयोग के होती नही है । यदि सोते, खाते 


रच | 
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पीते, आते, जाते समय प्रमाद योग हो जावे तो मुनि भी भावहिसा से नही 
वच सकते । हा मुनियो के छहकाय के जीवो की द्रृव्यहिसा का त्याग होता 
है, उतने अश भे उनके हिंसा पाप नही होता, अप्रमत अवस्था मे वे द्रव्य 
भाव दोनो रूप से अहिसक होते है, अत हिंसा का लक्षण जहा घटित 
होता है वहाँ नरक आयु का वन्ध होता है, यह बात निमित्त की अकाट्य 
है। द्रव्यहिसा प्राय भावहिंसा के ही कारण होती है । इसलिए जिसको 
हिंसा आदि पाप कहा जाता है वह तरक-आयु के वन्ध का निमित्त हे । 
यह सिद्धान्त शास्त्र का विधान है। है 

तदनन्तर निमित्त कारण अपना चौथा पक्ष रखता है-- , 

दया दोन पूजा किये, जीव सुखी जग होय।! , 
जो निमित्त भूठो कहो, यह क्यो माने लोय ॥£१४॥ , 
अथ--निममित्तकारण कहता हे कि यदि मैं भूूठां हूँ तो समस्त जगत 
ऐसा क्यो मानता है कि दया, दाम, पूजा के निमित्त से जीव जग में सुखी 
होता है । ; 

'धम्मो दयाविसुद्धों, दाख पूजा मुक्ब, सावयं घम्मे रा सोवयों तेण 
विश्या, इत्यादि श्री कुन्दकुन्द आदि ऋषियों के वाक्य निमित्त कारण की 
उक्त वात का समर्थन करते है। जीव को सुखशान्ति धर्म के निमित्त से 
मिलती है । धर्म दया-दान-पूजा आदि रूप है। अत निमित्तकारण का 
कथन अक्षरश सत्य है। संवर्थि-सिद्धि के भाषाकार श्री १० फूलचन्द्र 
जी कया इसे असत्य ठहराने का साहस कर सकते है और श्री कुन्दकुन्द 


आचार्य को आराध्य गुरु मानने वाले श्री कहान जी स्वामी भी क्या इसे 
असत्त्य ठहराने का यत्न करेगे ? कु 


अब इसके प्रत्युत्तर मे उपादान की युक्ति चुनिये-- 


दया दान पूजा भली, जगत माहि सुखकोर। 
* जह अनुभव की आच्चेरण, तह यह बन्ध विचार ॥१५॥ “' 
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यानौ--दया दान पूजा क्रिया जगत में अच्छी है, सुखदाग्रिती है 
किन्तु जहा पर अनुभव का आचरण है वहाँ इसे वन्ध रूप जानना 
चाहिए। 
. _“भया भगवतीदास ने दया पूजा की सुख-निर्ित्त-कारणता स्वीकार 
कर ली परन्तु उपादान का सन्‍्मान रखने के लिए इन क्रियाओ को कर्म- 
वनन्‍्च का कारण बतला दिया। सो यहा पर इतना स॒क्ष्म विचार और 
कर रोना चाहिए कि दया में निर्दयता के त्याग रूप, दान मे परिग्रह के 
त्यागरूप और पूजा मे कुदेव सेवन की विरक्तिरूप जितना भाव-अंश है 
वह कर्म-सवर और. कर्म-निर्जरा का कारण है। तत्वार्थसूत्र ६-४५ के 
'सस्यग्हष्टि श्रावका आदि सूत्र का अभिप्राय यही है । जितने अश में राग 
भाव है उतने अश मैं शुभ वन्ध है। इस लिए दया दान पूजा कार्य सवर 
निर्जरा और शुभ बन्धकारक है, भ्रत दोनो रूप मे उपादेय हैं। बेसे राग 
अद्ष तो ध्यान अवस्था मे भी दशवें ग्रणस्थान तक रहता ही है। उस अण 
के कारण शुवलण्यान को न हेय माना जाता है , न वन्ध का निमित्त । 


इस कारण उपादान का यह कथन भी वलवान नही । 


“तदनन्तर भैया भगवतीदास निमित्त का पक्ष उपस्थित करते है--- 


यह तो बात प्रसिद्ध है,सोच देख उर माँहि।, ' 
मरदेही के निमित्त विन, जिय मुक्ति न जाहि ॥१३१॥ 
“अर्थ--निमित्त कारण कार्यसिद्धि मे गपनी उपयोगिता बतलाता 
हुआ उपादानकारण को सम्बोधित करके कहता है कि तु इस प्रसिद्ध 
बात का तो विचार कर कि “जीव मनुष्य के शरीर का निमित्त विचा 
मिले सुक्ति नही जाता । 


निमित्त का यह कथन अकाद्य सत्य है क्योकि: छठा, सातबाँ 
आठवाँ आदि गरुणस्थान मनुष्यभव में ही आत्मा को भाष्त हुआ करता 
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है। तदनुसार सु्िति का पूर्ववर्ती १३वाँ, १४वाँ ग्रुणस्थान मानव शरीर 
का सिमित्त मिले बिना कभी नहीं होता। 

निमित्त की इस बात का सडन करने के अनिग्राय से भया जी 
उपादानकारण की ओर से बोलते है-- 

देह पीजरा जीव को, रोके जिवपुर जात । 

उपादान की शक्ति सो, मुक्ति होत रे अआत॥१७॥। 


यानो--है निमित्त | आत्मा के लिए सभी घरीर पिंजरे की 
त्तरह हैं, अत शरीर आत्मा को मुक्ति जाने से सदा रोका करता 
है। आत्मा उपादान की शक्ति से ही मुक्त हुआ करता है। 


उपादान का यह कथन निमित्त की युक्ति छिन-भिन्न नहीं 
करता क्योकि जिस त्तरह काटा काटे के द्वारा निकाला जाता है, 
लोहा लोहे से कटता हैं । उसी तरह देह पीजरे के द्वारा ही देह 
का वन्वन कंटता है । शारीरिक वन्धवका काटने वाला सानव शरीर 
हैं। उपादान की शवित भानव-णरीर का निमित्त पाकर ही आत्मा 
को मसार से मुक्त करती हे ।अत उपादाव का यह उत्तर प्रकारा- 
न्तर से निभित्त का समाधान ही करता है । 

तत्वयवचात्‌ निमित्त अपनी- सामथ्यं प्रगट करने के लिए छठी 
युवित रसता ह-- 

उपादान सब जीव पै, रोकनहारी कौन । 

जाते क्यों नही मुक्ति मे, बिन निमित्त के होने ॥१८॥ 

यानी--निमित्त कहता हैँ कि उपादान भाई ! तुम तो प्रत्येक 
ससारी आत्मा के साथ तनन्‍्मय होकर रहते हो, तुमको कार्य करने से 
कौन रोकता है । यदि निर्मित्त के सहयोग बिना भी खसुवित दिला 
सकते हो, तो सभी जीव (देव, ,चारकी, तियंज्च भी) मुक्त वयो नहीं 
हुआ करते * ४ 
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मुक्ति के लिए भानवशरीर का निमित्त श्रतिवार्य बतलाने के 
लिए निरित्त ने यह श्रच्छी युक्ति दी है। 
इसके उत्तर में उपादान कहता है--- 


उपादान सु अनादि को, उलट रह्यो जगमाहिं। 

सुलटत ही सूधौ चले, सिद्धलोक को जाहि ॥१६॥ 

“उपादान कारण जगत में अनादि काल से उलटी चाल चल 
रहा है (राग द्वेप आदि करके ससारी बना हुआ है) जब सुलटकर 
सीधा चलने लगता है (कपाय भाव छोड देता है ) तव मुक्त हो जाता 
है । 

उपादान ने वात ठीक कही परल्तु निमित्त की युकित का ठीक 
उत्तर नही दिया | उपादान गदि सुलटकर सीधा चलता हुआ मुक्त होता 
है, तो वह नरक, पशु देव शरीर से मुक्त क्यो नहीं हो जाता ? 
मनुष्यशरीर के निमित्त का अवलम्बन उसे अनिवाय रूप से क्यों 
लेना पडता हे ? अत उपादान का यह उत्तर अयुक्त एवं व्यर्थ है। 

सातवी युक्ति लेकर निमित्त फिर बोलता है-- 

कहु उपादान बिन-निमित्त ही, उलट रहौ उपयोग । 

ऐसी वात न सभवे, उपादान तुम जोग ॥7०॥ 

श्र्थ---उपादान | जरा सभलकर बोलो, कही निमित्त के बिना 
भी उपयोग के उलटने की सभावना हो सकती है ? ऊठपटाग उत्तर 
देना तुम्हारे योग्य नही। 

निमित्त के इस कयानक में लेशमात्र असत्य नही क्योंकि आत्मा 
की उलटी प्रवृत्ति मोहनीय कर्म के निमित्त से हो रही है, इस कारण 
जैसे मुकत होने के लिए नर-देह का निमित्त मिलना आवश्यक है 
उसी प्रकार आत्मा ससार में भ्रमण भी मोहनीय आदि द्रव्यकर्मों के 
निमित्त से करता है। ८ 
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निर्मित्त की उस वात का उत्तर देते हुए उपादान थुवित देता है-- 

उपांदान कहे रे-्तिमित्त, हम पं कही न जाय । 

ऐसी ही जिन केबली, देखे प्रिभुवन राय ॥२१॥ 

प्र्य--जवब निमित्त की युक्ति का खडन करने के लिए उपादान 
को कोई तर्क न सूझी तव अभ्रसहाव-सा होकर बह बोला कि “भाई 
निर्मित्त | अनादिकाल से यह आत्मा समार मे उलटी चाल चलकर 
क्यो भटक रहा है ? इस विपय में मैं कुछ नहीं कह सकता । कैवती 
भगवान ने ऐसी ही दशा देसी है ।” 

उपादान का यह कयन अयुक्‍त है क्योंकि कोेवली भगवान्‌ ने वही 
कुछ देसा है, जो कि ऊपर निमित्तने बतलाया है “कर्म बन्धन में मोहनीय 
कर्म का मिमित्त हैं ।” (द्वव्यकर्म भावकर्म के लिए और भावकर्म 
द्रव्य कर्म के लिए निमित्त बनता है ) यह वात सर्वेज्ञ भगवानु ने ही कही 
है ।'इस सत्य को स्वीकार करने में उपादान क्यो हिंचकिवाता है ? 

इसके आगे निमित्त उपादान से कहता है--- 

जो देख्यों भगवान्‌ ने, सो ही साची भा्हि । 

हम तुम संग अनादि के, वली कहीगे काहि ॥२२)॥ 

सानी--भगवान्‌ के देखे अनुसार तो सत्य वात यह है कि 
अ्रनादि काल से हम और तुम (निमित्त, उपादान) एक साथ रहे हैं। 
फिर तुम मुझसे अधिक बलवान कैसे बन गये ? 

टोक है 'अतादिसम्बन्धे च (तत्वार्यसुत्र॥ २-४१) सूत का भी 
यही समर्यंत हे कि ससारी बनाये रसने वाला द्रव्यकर्म आत्मा के साथ 
अनादि काल से है | 

प्रत्युत्तर में उपादान बोलता है-- 

उपादान कहूँ वह वली, जाकी नाश न होयव 

जो उपजत विबद्गत रहे, बली कहा ते सोय ॥२३॥ 
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यानी--उपादान कहता है कि वलवान वही हो सकता है 
जिसका नाश न होता हो (जैसा कि मैं)। तुम उत्पन्न होते हो तो कभी 
नष्ट होते हो, श्रत तुम वलवान नहीं कहला सकते । 

उपादान का यह कथन श्रद्धंसत्य है क्योकि द्रव्यकर्म कभी लगते 
(आखव वन्ध) है और कभी छूटते (निर्जरा) रहते है। भात्मा मे 
ऐसी वात नही होती तथा आत्मा अपने पराक्रम से कर्मों को परास्त 
फरके मुक्त होता ही है, अत आत्मा का वल अधिक माना जाता हे । 
परन्तु द्रव्यहष्टि से पुदगल (निमित्त) भी अविनाशी है और पर्याय हष्टि 
से आत्मा का भी ससार में जन्म मरण हुआ करता है ।” 

इसके आगे निमित्त कारण उपादान से प्रश्न करता है--- 

उपादान तुम जोर हो, तो क्यो लेत अहार । 

पर निम्ित्त के योग सो, जीवत सब ससार ॥२४॥ 

है उपादानकारण ! यदि तुम बलवान हो तो भोजन क्यो करते 
हो ? समस्त ससारी जीव भोजन के निमित्त से जीते हे । 


निमित्तकारण का कहना असत्य नही क्योकि यदि यह शरीर 
ही भोजन करता तो एक तो निर्जीव शरीर को भी भोजन करना 
चाहिये था। दूसरे--भोजन की इच्छा, भोजन कर लेने पर तृप्ति, 
सुस्वादु भोजन की रुचि, अनिष्ट भोजन से अरुचि, भोजन न मिलने 
पर दुख, आत्मा अनुभव करता है। दीघकाल तक भोजन न 
मिलने पर जीव मर जाता है, भोजन के आश्रय ससारी जीव 
जीता है। श्रत ससारी जीव का जीवन भआहारवर्गणा के निमित्त से 
होता है। केवल उपादान से जीवन-क्रिया ससारी जीव की नही होती। 

इस के उत्तर मे उपादान कहता है-- 

जो झ्राह्दर के जोफ सो, जीवत है जग माहि । 

तो वासी ससार के, मरते कोऊ नाहि ॥२४॥ 


श्ण्श 


श्र्थे--उपादानकारण कहता है कि यदि आहार के करने से ह्ठी 
ससारी जीव जिया करते, तो फिर कोई भी जीव नहीं मरता, साति 
पीते जीते रहते । 

उपादान का यह उत्तर युवित-सगत नहीं फ्योकि प्रत्येक कार्य 
अनेक कारणों से सम्पन्न होता है। समारी जीवो के जीवन (कांय॑ं) में 
भी आयु, इवासनि ब्वास,, भोजन, पान (जल आदि पीना) आदि 
अनेक निमित्तकारण आवश्यक होते है। अकेला भोजन ही नदी 
होता | झ्त उनमें से यदि अन्य कोई कारण (आयु आदि) कम हो 
जावे (न रहे ) तो भी जीवन नहीं रह पाता, मृत्यु हो जाती है। 

इसके सिवाय ससारी जीव ६ प्रकार के (नो-कर्म, कर्म, कबन, 
लेप, ओज, मानसिक) आहारो में से क्म-जाहार तो प्रति समय किया 
ही करता है और इसके अतिरिक्त ५ श्राहारों मे से दो आहार 
(नोकर्म तथा णेय तीनो से से कोई एक) भी (विग्नहगति के १-२-३ 
समयो के सिवाय) प्राय किया करता है। यानी--विग्रहगति के 
सिवाय सदा आहारक बना रहता है । अत उपादान का उत्तर 
युवितयुवत नही । ; 

निमित अपनी उपयोगिता का परिचय फिर देता हँ-- 

सूर सोम मणि अग्नि के, निर्मित लखे थे नैन । 

अन्धकार मे कित गयो, उपादान हम देन ॥२६॥। 

नि्ित्त कहता है कि जीवो के नेन्न सूर्य, चन्द्र, रत्न और अग्नि 
के प्रकाश के निमित्त से देखते है। अन्धकार मे हृष्टि (नजर) देने 
वाला उपादान कहाँ चला जाता है ”! 

निर्मिच्त का कहना यथाथ्थे है, नेत्रो द्वारा देखने की उपादाव 


शक्ति प्रकाश के निमित्त से ही मूतिक पदार्थों को देखने का कार्य 
करती है। 
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उपादान इसके उत्तर में कहता है--- 


सूर सौम मणि अग्नि जो, करे अनेक प्रकाश | 

नेनगक्ति विन ना लखें, अन्धकार सम भास ॥रणा 

प्र्थ---उपादानकारण कहता है । कि सूर्य, चन्द्र, रत्न, अग्नि, 
दीपक जो अनेक प्रकार का प्रकाश करते हैं, वह सब व्यर्थ है, वे अन्धकार 
के समान ही प्रतीत होते है। यदि नेतन्नो मे देखने की (उपादान) 
बक्तिन हो। 

उपादान का यह उत्तर ऊठपटाग है क्योकि “आखो से पदार्थों 
के देखते के लिए प्रकाश अनिवाये'निमित्तकारण है।” निमित्तकारण 
का यह पक्ष ज्योका त्त्यो अक्षुण्ण बना हुआ हे। उपादान का 
उपयु क्‍त उत्तर निमित्त की युक्ति को काट नहीं सका । अन्धां 
मनुष्य प्रकाश मे भी नहीं देख पाता, इसमे भी (द्रव्येन्द्रिय) भेत्र का 
खराब हो जाना निमित्तकारण है। अधे मनुष्य में चद्घु-इच्धियावरण 
के क्षयोपशम से देखने की उपादान शक्ति विद्यमान है किन्तु 
वह उपादान शक्ति स्वस्थ नेत्रों का निमित्त न मिलने से देखने का 
कार्य नही कर पाती | इम तरह उपादान का यह उत्तर निमित्त की 
उपयोगिता या साथेकता को पुष्ठ करता हे । प्रदार्थो को देखने 
में प्रकाश निमित्त कारण हे, न देख सकने मे पौदगलिक नेनों की 
खराबी प्रतिवन्‍्वक रूप निमित्तकारण है। 

निमित्तकारण फिर एक भझन्य युक्ति रखता है -- 

निमित कहूँ फिर जीव को, मो विन जगके माहि। 

स्व हमारे वश परे, हम विन मुक्ति नजाहिं ॥र८ा॥। 

यानी--इस संसार मे ऐसा कौन जीव है जो मेरे वित्ा हो * 
समस्त जीच मेरे वश में हे। मेरे बिना कोई ज़ीव मुक्त नहीं होता। 


निमित्त का यह कहना भी युक्ति-युकत यथार्थ है क्योकि द्रव्य 
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कर्म और नोकर्म ससारी जीव को लगे हुए है, ससारी जीव इनके 
निमित्त से ही अपने - ससारी कार्य करता हे और मुक्ति पाने के लिए 
भनुष्यशरीर, वज्ऋपभनाराच सहनन श्रादि निमित्तकारण आवश्यक 
होते है, उन कारणो के बिना मिले मुक्ति नहीं होती। 

इसके उत्तर में उपादान कहता है-- * 

_उपादान कहे रे निमित, ऐसे बोल न बोल। 

तोको तज निज भजत है, ते ही करें किलोल ॥२९॥ 

झर्थं--उपादान कहता है कि हे निमित्त ! तू ऐसी वात न कह। 
जो पुरुष तुझे तजकर अपना भजन करते है वे ही सुख प्राप्त करते है । 

उपादान का यह कहना तो सत्य है कि शरीर की रुचि और 
सेवा छोडकर आत्म-ध्यान करने से अविनाशी अनन्त सुख प्राप्त होता 
है । परन्तु निमित्त का कहना भी असत्य नहीं कि अनन्त सुख प्राप्त 
करने के लिए जिस शुकक्‍्लध्यान की आवश्यकता हे, वह * भी वच्च- 
ऋषपषभनाराच सहनन वाले गसानवशरीर के निमित्त से होता है। 
अत ससार और मुक्ति दोनों के लिए निमित्तकारण अनिवार्य 
आवच्यक है। 

निरम्मित्त कारण अपनी उपयोगिता सिद्ध करने के लिए १२ वी 
युक्ति देता है--- 

कहे निमित्त हमको तजे, कसे वे शिव जात । 
पच महाब्रत प्रकट है, औरहु क्वलिया विरयात ॥३०॥ 

श्रथें“-निमित्तकारण कहता है कि मुझको छोड देने से मुक्ति कैसे 

मिल सकती है ? मुक्ति के लिए निमित्त श्रहिसा सत्य अपरिश्रह आदि 


पांच महात्नत तथा गरुप्ति समिति श्रादि चारित्र क्रिया प्रसिद्ध है । 
इसके निराकरण में उपादान कहता हे-- 


पाँच महात्रत योग चय, और सकल व्यवहार । 
परको निमित्त खपाय के, तव पहुँचे भवपार ॥३१॥ 
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अर्थ --पाँच महाव्रत, तीन योग तथा पर के निमित्त से होने वाले 
सभी व्यवहार चारित्र को आत्मा जब छोड देता है, तव वह ससार से 
पार होता है । 
यह बात ठीक है कि जब मोहनीय कर्म का सर्वथा क्षय हो जाता 
है तब निशचयचारित्र की प्राप्ति की दशा मे व्यवहार चारित्र स्वय छूट 
जाता है। जैसे कि समुद्र पार करने के लिए मनुष्य जहाज का निमित्त 
लेते है किन्तु समुद्र पार कर लेने पर उस जहाज को छोड देते है । किन्तु 
इससे निश्चयचारित्र के मूल कारण व्यवहारचारित्र की उपयोगिता 
नए्ट नही हो जाती । जैसे कि जहाज का अवलम्बन । छत के ऊण्र 
पहुँच जाने पर सीढियाँ स्वय छूट जाती है परन्तु छत पर पहुँचने के 
लिए तो सीढियो की श्रावश्यकया है ही । 
निमित्त अपनी साथकता के, लिए १३ वी युवित देता है--- 
कहै निमित्त जग में बडो, मोत्ते वबडो न कोय। 
तीन लोक के नाथ सब, मो प्रसाद ते होय ॥३२॥ 
निमित्त कहता है'कि “ससार में सबसे बडा मैं हूँ, मुझ से बडा 
और कोई नही है। तीन लोक के वन्दनीय तीथ्थड्धूर मेरे प्रसाद से ही 
होते है ।” 
तीथेड्डूर सोलह-कारण भावनाओ के निमित्त से होते है, अत 
निमित्त-कारण का कथन यथार्थ है । 
उपादान, उत्तर देता है-- 
उपादान कहै तू कहा, चहुगति मे ले जाय। 
तो प्रसाद ते जीव सव, दुखी होय रे भाय ॥३३॥ 
उपादान कहता है कि “निमित्त ! तू तो श्रात्मा को चारो गतियो 
में भ्रमण कराता है। भाई ! तेरे प्रसाद से सब जीव दुख पाते हे । 


पाठक देखे कि उपादान का यह उत्तर ऊठपटाग है। निमित्त की 
पूर्वोवत युक्ति का तो उसने निराकरण किया नही प्रत्युत ससार-भ्रमण 
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के लिए निर्ित्तकारण की शक्ति का समर्थन और कर डाला। किन्तु 
उसमे भी पूर्ण सफलता उसे नही मिल सकी । वयोकि यदि पापकर्म के 
निमित्त से नरकदुख जीव को मिलता है तो लौकान्तिक तथा सर्वार्थ- 
सिद्धि के भवान्तकारी दिव्यसुख भी तो शुभ-कर्म के निमित्त से 
मिलता है।.. 
इसी कारण निमित्त-कारण उपादान-कारेण से पूछता है कि-- 
कहूँ निमित्त जो दुख सहै, सो तुम हमहि लगाय | ._ 
सुखी कौन ते होत है, ताको देहु बताय ॥३४॥* 9५ 
यानी--आत्मा जो दुख पाता है सो तो तुमने हम पर (निमित्त- 
कारण पर) थोप दिया किन्तु अहमिन्द्र; नारायण, चक्रवर्ती आ्रादि के 
जो सुख होते है, वे सुख किससे मिलते है ”? सो बताओ ? , 
“ 'सासारिक सुख की प्राप्ति भी;शुभ कर्म के निमित्त से होती है । , 
तब उपादान उत्तर देता है-- - 
जो सुखकू तू सुख कहे, सो सुख तो सुख नाहिं। 
ये सुख दुख के मूल है, सुख अविनाशी माहि ॥३श॥ 
यानी “जिस ससारी सुख को तू (निमित्त) सुख कहता है वह 
यथार्थ सुख नही है क्योकि ये सुख आगामी दुख के मूल कारण है। 
वास्तविक सुख तो अविनाशी होता है ।” 

-ससार के सभी सुख, दुख के कारण नहीं होते, लौकान्तिक देवों 
का तथा सर्वार्थसिद्धि के देवो का दिव्य सुख अविनाशी सुख का कारण 
दोता है । । 

निर्मिच अपनी सफलता वताने के लिए फिर पूछता है--.. 
अविनाशी घट-घट बसे, सुख क्यो विलसत नाहि। 
शुभनिमित्त के योग विन, परे-परे विलेलाहि ।१३६॥ 


रू है लि 
अर्थ--नरक निगोद आदि शरीरो मे अविनाशी आत्मा (उपादान) 


११० 


विद्यमान है वह सुख वयो नही भोगता ? शुभ निमित्त के बिना वे जीव 
क्यो दुस से विलाप कर रहे हें ? 
उपादान उत्तर देता है-- 
शुभनिमित्त इस जीव को, मिलयो कई भव सार। 
- प॑ इक सम्यर्दर्श विन, भिठकत फिरो गवार ॥३७॥ 
अथथ--इस जीव को शुभ कर्म योग से शुभ निमित्त अनेक बार 
अनेक भवो से मिलता रहा परन्तु एक सम्यन्द्शन के बिना यह जीव 
ससार में भठकता फिरा ।” 
दि पृदानं|का कहना कुछ ठीक है परन्तु सम्यग्दर्शन भी वहिरग त्तथा 
अर्नारग निर्मित्त कारण मिले विन प्राप्तरैनही होता श्री कुन्दकुन्द आचार्य 
ने। नियभसाएँ मे सम्यर्दर्शन की निमित्त कारण बतलाते हुए कहा है--- 
, , पिम्मत्तस्स णिमित्त, जिणसुत्त तस्स जाणया पुरिसा। 
हि अंतरहेयो भणिदा, दसरामोहस्स खयपहुदी ॥५३॥ 
. यानी--सम्यस्दर्शन का वहिरग निमित्तकारण जिनवाणी तथा जिन 
वाणी के ज्ञाता पुरुष हे और उसका अच्तरग निंमित्त-कारएं दश्शन- 
मोहनीय मे का क्षय आदि (उपशम, क्षयोपश्म) है। ' 
रा इसलिए सग्यग्दर्शन भी विना निमित्त के नही होता ॥ 
"पिया भगवतीदास भिमित्त-कारण का अभ्षतिम पक्ष रखते है--- 
सम्यग्दर्श भये कहा, त्वरित मुक्ति मे जाहि। 
आगे ध्यान निमित्त है, ते शिव को पहुचाहि ॥३८५॥ 
निम्ित्त कहता है कि “क्या सम्यग्दर्गन हो जाने पर तुरन्त मुक्ति 
मिल जाती है ? (नही) शुक्लध्यान के निमित्त से ही मुक्ति 


मिलती है। 
निर्मित्तकारण का यह कथन सर्वथा संत्य है । ह 
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इसका प्रत्युत्तर सुनिये--- 
. छोर ध्यान की घारणा, मोर योग की रीत। 
तोरि कर्म के जाल को, जोर लई शिव प्रीत ]8 ६॥ ._ 
अर्थ--ध्याव धारणा को छोडकर, योग की क्विया को मोड कर 
कर्म-जाल को जो तोड डालते हे, वे ही मुक्ति प्राप्त करते हे । 


पाठक महानुभाव विचार करे कि उपादात का यह उत्तर कितना 
असत्य है। शिवपुर के पथिक को सबसे पहले ध्यान धारणा लेनी 
पडती है। सातवे गुणस्थान मे धर्मध्यान का अ्रवलम्बन लेकर मुनि जब 
सातिशय अप्रमत्त से आठवे- गरुणस्थान पर आते है तब उनको 
पृथक्त्ववितर्कंवीचार नामक पहले शुक्लध्यान का अवलम्बन लेना 
पडता है। वह शुक्लध्यान ही श्रात्मा के गहन कमंजाल को काटठता हुआ 
आत्मा को मुक्ति शिखर पर पहुचाने के लिये श्रेणी (उत्तरोत्तर उन्नत 
भावों की सीढी) बनाता है जिससे अन्तमु ह॒ते के स्वल्प काल से बात्मा 
मोहनीय कमे को क्षय करके वीतराग हो कर १९वें ग्रुणस्थान मे 
पहुँच जाता है । वहाँ पर एकत्ववितर्क अवीचार नामक' दूसरे शुक्ल- 
ध्यान के अवलस्बन से ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कम- 
से भुक्‍्त हो कर; अनन्तचतुष्टय गुण का स्वामी स्वेज्ञ भहुँन्त बनकर 
१३वें गुणस्थान से पहुँचता है। मन न रहते हुए भी तेरहंयें गुणेस्थान 
मे अधाती कर्मो को छिन्न भिन्न करने के लिये सृक्ष्मक्रियाप्रतिपाती 
नामक तीसरा शुक्लध्यान कार्य रत रहता है ।'तव भी पृर्णं-मुंक्ति आत्मा 
को नही मिलती ॥ अन्त मे जब व्युपरतक्रियानिवृत्ति नामक चौथे ध्यान 
से शेष समस्त कर्ंजाल कट जाता है तब आत्मा पूर्ण मुक्त होता है। 
ऐसी दशा में यो कह देना कि /ध्यान की धारणा छोड देने से आात्मा 
मुक्त होता है' सरासर गलत है । ४ 

आइचर्य इस वात का है कि श्री प० फूलचर्द्र जी शास्त्री ने 
अपनी पुस्तक से इस सवाद को निर्णत सिद्धान्त के रूप मे बिना कुछ 
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सत्य असत्य विवेचन किये ज्यो का त्यो रख दिया है। श्रीकहान जी स्वामी 
ने भी निर्ित्तकारण को अ्रकिचित्कर सिद्ध करने के लिए यह सवाद 
प्रमाण के रूप मे अनेक प्रकरणों में दिया है। आप दोनों महानुभाव 
साधारण रूप से भी विचार करे कि सवाद निमित्तकारण की उपयोगिता 
सिद्ध करता है या अकिंचित्करता । 

भरत भें ४० था दोहा निम्नलिसित है--- 

तब निमित्त हार्यो तहाँ, अब नहिं जोर वसाय। 

उपादान शिवलोक मे पहुँच्यो कर्म खिपाय ॥।४०॥ 

यानी--उपादान की युक्‍क्ति सुर्नकर निमित्त का कुछ बल न चला 
और वह हार गया । उपादान कर्म क्षय करके मुक्ति मे जा पहुँचा । 

उपादान की यह वात भी गलत है। निमित्त की एक भी युक्‍ति का 
निराकरण उपादान नही कर सका, तव फिर निमित्त हार कैसे गया। 
कर्मों से मुक्ति दिलाने के लिये चौये से लेकर १४ वें गुणस्थान तक 
निर्मित्त कारण ने उपादान को जो सहायता प्रदान की है, यदि उपादान- 
कारण उस उपकार को भुलाता है तो वह महान क्ृतध्न है । है 

भैया भगवत्तीदास अपने सवाद मे एक भतिम कमी छोड गये हैं, 
उन्हे अन्त मे निमित्त की ओर से एक युक्तियुक्त दोहा ओर रखना था। 
“मुक्त आत्मा लोक शिखर तक धर्मद्रव्य (निमित्त) की उदासीन सहायता 
से पहुँचा । उसके आगे जब धममंद्रव्य न रहा तो भुक्त आत्मा को लोक- 
शिखर पर ही अनन्तकाल के लिये रुक जाना पडा । * 

तब देखते कि उपादान कौन सा उत्तर देता है। उस दोहे के आगे 
एक दोहा और लिखते कि “मुक्त जीव को लोकशिखर पर भी अधर्म, 
आकाश और काल द्रव्य की उदासीन सहायता सदा मिलती रहेगी या 
मिलती रहती है ।' यथार्थ मे यह सवाद तब ही संमाप्ते होता। 





हर 


ह 


डर 


उद्गार 
संसार का प्रत्येक पदार्थ नित्यता अनित्वता, एकता अनेकता, 
अ»स्तिता नास्तिता आदि अनेक धर्मों वाला है, अत प्रत्येक पदार्थ स्वरूप 
से अनेकान्त' रूप (अनेकघर्मात्मक) है। ज॑नधर्म पदार्थ के उन समस्त 
धर्मों का विधिपूर्वक वर्शान करठा है, इस कारण जैन, धर्म की कथन- 
प्रणाली पूर्ण सत्य प्रमाणित होती है । 


तदनुसार आत्मा जहाँ द्रव्य की अपेक्षा त्रिकाल श्र्‌व, नित्य है उसी 
के साथ प्रतिक्षण उत्पाद व्यय शील अपनी पर्यायों की , बपेक्षा वह 
अनित्य भी है। क्योकि द्रव्य के बिना पर्याय और पर्याय के विचा द्रव्य 
नहीं होता । 


. जीव और पुद्गल द्रव्य शुद्ध और भशुद्ध दोनो प्रकार के होते हैं। 
ससारी जीव अपनी वैभाविक शक्ति से पौदूगलिक कार्माण वर्गणाओका 
आकर्षण करता है और वे कार्माण वर्गंणाएँ कर्मरूप होकर जीव को 
परतन्च बनाती हैं । जीवन मरण, भूख प्यास, अज्ञान, मिथ्यात्व, रोग 
शोक भय जादि समस्त विक्ृतभाव और नर, पशु, देव, नरक श्रादि 
पर्याय उसी कर्म-उदय से हुआ करती हैं। जो कि अभव्य तथा दूरातिदृर 
भव्य के सदा होती रहेगी । , 

भव्य जीव जब जिनवाणी के उपदेश के निमित्त रूप बहिरग कारण 
के मिलने पर तथा मिथ्यात्व प्रकृति एव अनन्तानुवन्धी कपाय के उपशम, 
क्षय, क्षयोपणम रुप अन्तरमग निमित्त कारण मिलने पर सम्यवत्व को 
प्राप्त करता है। यदि ये दोनो निमित्त कारण उसे न मिले, एक भी 
निर्मित्त कारण की कमी हो, तो उसका उपादान कभी सम्यक्त्व रूप 
कार्य नही कर पाता ॥ 

सम्पगद्शेन हो जाने के वाद उसमें अपने कल्याण करने की योग्यता 
प्रगट होती है परन्तु वह अपने पुरुषार्थे से जब तक चारित्र का आचरण 

न करे, अणाब्नत, महाव्नत ग्रुप्ति समिति आदि का पालन ने करे तब 
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उपादान इसके उत्तर भे कहता हे--- 


सूर सौम मणि अग्नि जो, करें अनेक प्रकाश । 

ननशक्ति विन ना लखे, अन्धकार सम भास ॥रणा 

प्रथ--उपादानकारण कहता है। कि सूर्य, चद्ध, रत्न, अग्नि, 
दीपक जी अनेक प्रकार का प्रकाश करते है, वह सब व्यथे है, वे अन्धकार 
के समान ही प्रतीत होते है। यदि नेशोी में देखने की (उपादान) 
बक्तिन हो । 

उपादान का यह उत्तर ऊठ्पटाग है क्योंकि “आखो से पदार्थों 
के देखने के लिए प्रकाश अनिवार्य निमित्तकारण है।” निभित्तकारण 
का यह पक्ष ज्योका त्त्यो अक्षुण्ण बना हुआ है। उपादान का 
उपयुक्त उत्तर निमित्त की युक्ति को काट नहीं सका । अन्धा 
मनुष्य प्रकाश में भी नहीं देख पाता, इसमे भी (दव्येन्द्रिय) नेत्र का 
खराब हो जाना निमित्तकारण है। अधे मनुष्य में चल्कु-इल्द्रियावरण 
के क्षयोपशम से देखने की उपादान शाक्ति विद्यमान है किन्तु 
वह उपादान शक्ति स्वस्थ नेत्रो का निमित्त न मिलने से देखने का 
कार्य नहीं कर पाती | इस तरह उपादान का यह उत्तर निमित्त की 
उपयोगिता या साथ्थंकता को पुष्ठ करता है । पदार्थों को देखने 
मे प्रकाश निरमित्त कारण हे, न देख सकने में पौद्गलिक नेत्रो को 
खराबी प्रतिबन्‍्वक रूप निम्ित्तकारण है। 

मिमित्तकारण फिर एक अन्य युक्ति रखता है -- 

'निमित कहे फिर जीव को, मो विन जगके साहि। 

सववे हमारे बन परे, हम विन मुक्ति नजाहि ॥रदा। 

यानी--इस ससार मे ऐसा कौन जीव है जो मेरे विता-हो ? 
समस्त जीव मेरे वश -ें है। मेरे बिना कोई-जीव मुक्त नही होता। 


निमित्त का यह कहना भी युक्ति-गुक्त यथार्थ है क्योंकि हंव्य- 
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कर्म और नोकर्म ससारी जीव को लगे हुए है, ससारी जीव इनके 
निमित्त से ही अपने ससारी कार्य करता है और मुक्ति पाने के लिए 
मनुष्यशरीर, वजऋपभनाराच सहनन आ्रादि निमित्तकारण आवश्यक 
होते है, उन कारणो के बिना मिले मुक्ति नहीं होती। ः 
इसके उत्तर में उपादान कहता है--- 
उपादान कहे रे तिमित, ऐसे बोल न बोल! 
तोकों तज निज भजत है, ते ही करे किलोल ॥२७॥ 
अ्र्थे--उपादान कहता है कि है निर्मित्त ! तू ऐसी वात न कह। 
जो पुरुष तुझे तजकर अपना भजन करते हे वे ही सुख प्राप्त करते है । 
उपादान का यह कहना तो सत्य हे कि शरीर की रुचि और 
सेवा छोडकर आत्म-ध्यान करने से अधविनाशी अनन्त सुख प्राप्त होता 
है । परन्तु निमित्त का कहना भी असत्य नहीं कि अनन्त सुख प्राप्त 
करते के लिए जिस शुक्लध्यान की आवश्यकता हे, वह थी वजञ्ज- 
ऋषपभनाराच सहनन वाले मानवजरीर के निमित्त से होता है। 
अत संसार और मुक्ति दोनों के लिए निमित्तकारण अनिवार्य 
आवश्यक है। 
निमित्त कारण अपनी उपयोगिता सिद्ध करने के लिए १९ वी 
युक्ति देता है... 
है निमित्त हमको तजे, कंसे वे शिव जात । 
पच महाकब्रत प्रकट ह, औरहु क्रिया विरयात ॥३०॥॥ 
श्रथं---निमित्तकारण कहता है कि मुझको छोड देने से मुक्ति कैसे 
मिल सकती है ? मुक्ति के लिए निमित्त श्रहिंसा सत्य अपरियग्रह आदि 
पाँच भहान्रत तथा गुप्ति समिति आदि चारित्र क्रिया प्रसिद्ध है। 
इसके निराकरण मे उपादान कहता है--- 
पाँच महान्नत योग तय, और सकल व्यवहार | 
परको निमित्त खपाय के, तब पहुँचे भवपार ॥३१॥ _ 
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अर्थ --पाँच महाव्रत, तीन योग तथा पर के निमित्त से होने वाले 
सभी व्यवहार चारिय्र को आत्मा जब छोड देता है, तव वह ससार से 
पार होता है । 
यह बात ठीक है कि जब मोहनीय कर्म का सर्वंधा क्षय हो जाता 
है तब निशचयचारित्र की प्राप्ति की दवा में व्यवहार चारित्र स्वय छूट 
जाता है। जैसे कि समुद्र पार करने के लिए मनुष्य जहाज का निमित्त 
लेते है किन्तु समुद्र पार कर लेने पर उस जहाज को छोड देते है । किन्चु 
इससे निशचयचारित्र के मूल कारण व्यवहारचारित्र की उपयोगिता 
नष्ट नही हो जाती । जैसे क्रि जहाज का अ्रवलम्बन । छत के ऊपर 
पहुँच जाने पर सीढियाँ स्वय छूट जाती हैं परन्तु छत पर पहुँचने के 
लिए तो सीढियो की आवश्यकया है ही । 
, निमित्त अपनी सार्थकता के लिए १३ वी युवित देता है-- 
कहै निमित्त जग में बडो, मोते वडो न कोय ! 
तीन लोक के नाथ सव, मो प्रसाद ते होय ॥३२॥। 
निमित्त कहता है कि “ससार मे सबसे वडा मैं हूँ, मुझ से बडा 
और कोई नही है। तीन लोक के वन्दनीय तीर्थद्धूर मेरे प्रसाद से ही 
होते है।'' 
तीर्थड्भूर सोलह-कारण भावनाओ के निमित्त से होते हैं, अत 
निम्ित्त-कारण का कथन यथार्थ है । 
उपादान उत्तर देता है-+ 
उपादान कहै तू कहा, चहुगति मे ले जाय। 
तो प्रसाद ते जीव सब, दुखी होय रे भाय ॥३े३॥ 
उपादान कहता है कि “निमित्त ! तू तो श्रात्मा को चारो गतियों 
में भ्रमण कराता है। भाई | तेरे प्रसाद से सब जीव दुख पते है ।” 


पाठक देखे कि उपादान का यह उत्तर ऊटपटाग है। निमित्त की 
पूर्वोवत युक्ति का ती उसने निराकरण किया नही भत्युत ससार-अ्रमण 
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के लिए िमित्तकारण की शक्ति का समर्थन और कर डाला। किन्तु 
उसमे भी पूर्ण सफलता उसे “नही मिल सकी । क्योकि यदि पापकर्म के 
निमित्त से नरकदुख जीव को मिलता है तो लौकान्तिक तथा सर्वार्थ- 
सिद्धि के भवान्तकारी दिव्यसुज भी तो शुभ-कर्म के निमित्त से 
मिलता हे । ह 
इसी कारण निर्मित्त-कारण उपादान-कारण से पूछता है कि--- 
कहै निमित्त जो दुख सहै, सो तुम हमहिं लगाय । . 
- सुखी कौन ते होत है, ताको देहु बताय ॥ रेड , 
यानी--आत्मा जो दुख पाता है सो तो तुमने हम पर (निमित्त- 
कारण पर) थोप दिया किन्तु अहमिन्द्र, नारायण, चक्रवर्ती आदि के 
जो सुख होते है, वे सुख किससे मिलते है ? सो वताओ ? 
>सासारिक सुख की प्राप्ति भी शुभ कर्म के निमित्त से होती है । 
तब उपादान उत्तर देता है-- । के 
जो सुखकू तू सुख कहै, सो सुख तो सुख नाहि। 
, ये सुख दुख के मूल हैं, सुख अविनाशी माहि ॥३४५॥ 
यानी “जिस ससारी सुख को तू (निमित्त) सुख कहता है वह 
* यथार्थ सुख नही है 'क्योकि ये सूख आगामी दुख के मूल कारण है। 
वास्तविक सुख तो अविनाशी होता है ।* मु ' 
ससार के सभी सुस, दुख के कारण नहीं होते, लौकान्तिक्‌ देवो 
का तथा सर्वार्थंसिद्धि के देवो का दिव्य सुख अविनाशी सुख का कारण 
द्ीता है । े प 
निमिच अपनी सफलता बताने के लिए फिर पूछता हैं-- 
,.. अविनाशी घट-घट वसे, सुख क्यो विलसत नाहि। 
शुभनिमित्त के योग विन, परे-परे विललाहि ए३६॥ , 
अर्थ---तरक निगोद श्रादि शरीरो मे अविनाशी आत्मा (उपादान) 
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विद्यमान है वह सुस क्‍यों नही भोगता ? झूम निमित्त के बिना वे जीवे 
क्यो दुस से विलाप कर रहे है ? 

उपादान उत्तर देता है--- 

गुभनिमित्त इस जीव को, मिल्‍यों कई भव सार। 

- पे इक सम्यर्दर्श बिन, सेटकत फिरो गवार ॥१छ॥ 

अरथ--इस जीव को शुभ कर्म योग से शुभ निमित्त अनेक वार 
अनेक भवो में मिलता रहा परन्तु एक सम्यर्दशंन के बिना यह जीव 

संसार मे भटकता फिरा ।” 

/ 488 कहना कुछ ठीक है परन्तु सम्यग्दर्शन भी बहिरग तथा 
अनुरग निर्मित कारण मिले विना ,प्राप्त;नही होता भरी कुन्दकुन्द आचार्य 
ने नियमसाए में सम्यग्दर्शन का निरमिल् कारण बतलाते हुए कहा है 

/ : सम्भत्तस्स णिमित्त, जिणसुत्त तस्स जाणया प्ुरिसा । 
 शितरहेयो भणिदा, दसणमोहस्स खयपहुदी ॥५ ३॥। 
यानी+-सम्यस्दर्शन का बहिरग निमित्तकारण जिनवाणी तथा जिन 
वाणी के ज्ञाता पुरुष है और उसका अच्तरग निमित्त-कारण दर्शन- 
पोहनीय कैम का क्षेय आदि (उपशमं, क्षयोपशम) है। 
गा सग्यग्दर्शन भी विना निमित्त के नही होता । 
भेया भगवतीदास निमिच्त-कारण का अतिम पक्ष रखते है-- . 
सम्पग्दर्श भये कहा, त्वरित मुक्ति में जाहि। 
आगे ध्यान निमित्त है, ते शिव को पहुचाहि ॥३८॥ 
निमित्त कहता है कि “क्या सम्यग्दर्शव हो जाने पर तुरन्त मुक्ति 
मेल जाती है ? (नही) शुक्‍्लध्यान के निमित्त से ही मुक्ति 


मलती है। है 
निर्भित्तकारण का यह कथन सर्वथा सत्य है । 
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इसका प्रत्युत्तर सुनिये--- 

छोर ध्यान की धारणा, मोर योग की रीत । 

तोरि कर्म के जाल को, जोर लई शिव प्रीत ॥३६॥ 

अथे--ध्यान धारणा को छोडकर, योग की क्रिया. को मोड कर 
कर्म-जाल को जो तोड डालते हे, वे ही मुक्ति प्राप्त करते हैं । 


' पाठक महानुभाव विचार करे कि उपादांन का यह उत्तर कितना 
असत्य है । शिवपुर के पथिक को सबसे पहले ध्यान धरिणा लेनी 
पडती है । सातवे गुणस्थान में धर्मध्याव का श्रवर्लम्बनं लेकर मुनि जब 
सातिशय अप्रमत्त से आठवें ग्रुणस्थान पर आते है तब, उनको 
पृथक्त्ववितकेवीचार नामक पहले शुक्लध्यात का अवलम्वन लेना 
पडता है । वह शुक्लध्यान ही श्रात्मा के गहन कर्मजाल को 'काटता हुआ 
आत्मा को मुवित शिखर पर पहुचाने के लिये श्रेणी (उत्तरोत्तर- उन्नत 
भावों की सीढी) वनाता है जिससे अन्तमु हुते के स्वल्प काल में आत्मा 
मोहनीय कर्म को क्षय करके वीतराग हो कर श१श्वे गुणस्थान में 
पहुँच जाता हे । वहाँ पर एकत्वबितर्क अवीचार नामक दूसरे शुक्ल- 
ध्यान के अवलम्बन से ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कर्म 
से मुक्त हो कर, अनन्तचतुष्टय गुण- का स्वामी सर्वज्ञ अहँन्‍त बनकर 
१३वे गुणस्थान में पहुँचता हे। मत न रहते हुए भी तेरहवे गुणेस्थान 
में अधाती कर्मों को छिन्न भिन्न करने के लिये सृक्ष्मक्तिया प्रतिपाती 
नामक तीसरा शुक्लध्यान कार्य रत रहता है । तब भी' पूर्ण-मुक्ति आत्मा 
को नहीं मिलती अन्त से जब व्युवरतक्रियानिवृत्ति नामक चौथे ध्यान 
से शेप समस्त कर्मजाल कट जाता है तब श्रात्मा पूर्ण मुक्त होता है। 
ऐसी दशा में यो कह देना कि “ध्यान की धारणा छोड देने -से आत्मा 
मुवत होता है! सरासरगलत हे । 

आरचर्य इस वात का है कि श्री प० फूलचन्द्र जी ज्ास्त्री ने 
अपनी पुस्तक में इस पसवाद को निर्णीत सिद्धान्त के रूप मे बिना कुछ 
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सत्य असत्य विवेवन किये ज्यों का त्यो रस दिया है। श्रीकहान जी स्वामी 
मे भी मिमित्तकारण को भ्रकिचित्कर सिद्ध करने के लिए यह स्वाद 
प्रमाण के रप में अनेक प्रकरणों में दिया है। आप दोनों महानुभाव 
साधारण रूप से भी विचार करें कि सवाद निमित्तकारण की उपयोगिता 
सिद्ध करता है था अकिचित्करता । 

भरत मे ४० वा दोहा निम्नलिसित है-- 

तलब निमित्त हार्यो तहाँ, अब नहिं जोर वसाय। ॒ 

उपादान शिवलोक में पहुँच्यों कर्म खिपाय ॥४०॥ 

बानी--उपादान की युक्ति सुनकर निमित्त का कुछ बल न चला 
और वह हार गया । उपादान कर्म क्षय करके मुक्ति मे जा पहुँचा । 

उपादान की यह वात भी गलत है। निमित्त की एक भी युक्ति का 
निराकरण उपादान नही कर सका, तथ फिर निमित्त हार कंसे गया। 
कर्मी से मुक्ति दिलाने के लिये चौये से लेकर १४ वें ग्रुणस्थान तक 
मिश्ित्त कारण ने उपादान को जो सहायता प्रदान की है, यदि उपादान- 
कारण उस उपकार को भुलाता है तो वह महान कृतध्न है । 

भेया भगवतीदास अपने सवाद में एक भतिम कमी छोड गये हैं, 
उन्हें अस्त मे निमित्त की ओर से एक युक्तियुक्त दोहा ओर रखना था। 
“मुक्त आत्मा लोक शिखर तक घर्मद्रव्य (निमित्त) की उदासीन सहायता 
से पहुँचा । उसके आगे जव धर्मंद्रव्य न रहा त्तो मुक्त आत्मा को लोके- 
शिखर पर ही अनन्तकाल के लिये रुक जाना पडा । 

तब देखते कि उपादान कौन सा उत्तर देता है । उस दोहे के आगे 
एक दोहा और लिखते कि 'मुक्त जीव को लोकशिखर पर 'भी अधर्म, 
आकाश और काल द्रव्य की उदासीन सहायता ' सदा मिलती रहेगी या 
मिलती रहती हे ।' यथार्थ मे यह सवाद तब ही समाप्त होता ।' 





उद्गार 


ससार का प्रत्येक पदार्थ नित्यता अनित्यता, एकता अनेकता, 
अस्तिता नास्तिता श्रादि अनेक धर्मों वाला है, अत प्रत्येक पदार्थ स्वरूप 
से 'भ्रमेकान्त' रूप (अनेकधर्मात्मक) है । ज॑ नधर्म पदार्थ के उन समस्त 
धर्मों का विधिपूर्वक वर्णन करता है, इस कारण जैस, धर्म की कथन- 
प्रणाली पूर्ण सत्य प्रमाणित होती हे ।., 


- तदनुसार आत्मा जहाँ द्वव्य की अपेक्षा त्रिकाल ध्रूव, नित्य है उसी 
के साथ प्रतिक्षण उत्पाद व्यय-शील अपनी पर्यायों की अपेक्षा' वह 
अनित्य भी है। क्योकि द्रव्य के बिना पर्याय और पर्याय के बिना द्रव्य 
नही होता । 


जीव और पुदुगल द्रव्य शुद्ध और प्रशुद्ध दोनो प्रकार के होते हैं। 
ससारी जीव अपनी वैभाविक शक्ति से पौदगलिक कार्माण वर्यणाओका 
आकर्षण करता है और वे कार्माण वर्गंणाए कर्मरूप होकर जीव को 
परतन्न बनाती है। जीवन मरण, भूख प्यास, अज्ञान, मिथ्यात्व, रोग 
शोक भय जादि समस्त विकृतभाव और नर, पशु, देव, नरक श्रादि 
पर्याय उसी कर्म-उदय से हुआ करती हैँ। जो कि अभव्य तथा दूरातिदूर 
भव्य के सदा होती रहेगी। । 
भव्य जीव जव जिनवाणी के उपदेश के निमित्त रूप वहिरग कारण 
के मिलने पर तथा मिथ्यात्व प्रकृति एवं अनन्तानुबन्धी कपाय के उपशम, 
क्षय, क्षयोपशमम रूप अन्तरग निर्मित्त कारण मिलने पर सम्यकत्व को 
. म्राप्त करता है। यदि ये दोनो निमित्त कारण उसे न मिलें, एक भी 
निमित्त कारण की कमी हो, तो उसका उपादान कभी सम्यक्त्व रूप 
कार्य नही कर पाता । ' 
सम्यर्दर्शन हो जाने के बाद उसमे अपने कल्याण करने की योग्यता 
प्रगठ होती है परन्तु बह अपने पुरुषार्थ से जब तक चारित वा आचरण 
न करे, अणुब्नत, महान्रत गुप्ति समिति आदि का पालन ने करे तब 


